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DEM ANDENKEN 
MEINES LIEBEN VATERS 


T 13. November 1924. 


Neben dem Neuen Testament, der Nach- 
folge Christi und Seuses Minnebiichlein haben 
ihm Sundar Singhs Reden und Schriften auf 
seinem langen, qualvollen Schmerzenslager 


Trost und Kraft geschenkt. Ein 


Sohn der rémisch-katholischen Kirche, war 


er in seinem Herzen evangelischer 
Er schied mit dem Bekenntnis der 
heit seines Heils in Christo. 


Wir predigen nicht uns selbst, sondern Jesum 
Christum, daB er sei der Herr, wir aber eure 
Knechte um Jesu willen. 2: Kor! 4,5: 


Meine Stimme horen, das nitzt euch gar 
nichts; ihr miiBt Seine Stimme horen. Geht 
in die Stille, dann werdet ihr ihn h6éren und 
erfassen, was ein Mann erfahren, der aus heid- 
nischem Lande zu euch kam: Christus 
allein ist die Rettung. Wer in ihm 
lebt, der wird der Siinde absterben und ewig 
leben. 


Sundar Singh im Vereinshaus am Petersgraben 
zu Basel, 20. 3. 22. 


Vorwort zur vierten Auflage. 


Nicht nur in den Bergen, sondern auch in der litera- 
rischen Welt kommt es vor, da8 eine kleine Schneemasse 
zur riesigen Lawine anschwillt. Das vorliegende Buch ver- 
dankt seine Entstehung einer Kette von Zufallen, und hat 
eine Wirkung gezeitigt, die der Verfasser sich nie hatte er- 
traumen lassen. In meinen literarischen Planen hatte ich 
alles andere, nur kein Buch tiber Sundar Singh, vorgesehen. 
Da8 ich dazu kam, verdanke ich im Grunde nur meinem 
verehrten Kollegen Rade, der mich bat, eine Besprechung 
des Streeter’schen Buches fiir die « Christliche Welt > zu 
schreiben. Wenn mich der Geist treibe, setzte er hinzu, 
kénne ich auch einen ganzen Aufsatz tiber den Sadhu 
schreiben. Und der Geist trieb mich, und so schrieb ich im 
AnschluB an Streeter’s und Séderbloms Buch eine Aufsatz- 
reihe tiber < Sundar Singh, den Apostel Indiens >, die im 
Sommer 1923 erschien, gerade als die falsche Nachricht von 
seinem Tode durch die Blatter ging. Mein Verleger schlug 
mir vor, diese Aufsatzreihe zu einer kleinen Schrift von 
60 Seiten zu erweitern, was ich ihm zusagte. Aber als ich 
mich daran machte, schwoll der Stoff unter meinen Handen 
rasch an und meine Liebe zu dem Gegenstand wuchs immer 
mehr. So wurde aus der kleinen Schrift ein Buch von 234 
Seiten, das kurz vor Weihnachten 1923 herauskam. Im 
Friihjahr 1924 erschien die 2. Auflage, im Herbst desselben 
Jahres die 3. Im Friihjahr 1925 wurde ein unveranderter 
Nachdruck der 3. Auflage notwendig. Der Absatz von 
15,000 Exemplaren in der Zeit von anderthalb Jahren zeigt 
das Interesse, das die Persénlichkeit des Sadbu und seine 
Botschaft fand. Mittlerweile ist auch eine schwedische und 
dinische Ausgabe erschienen; eine englische, franzésische 
und tschechische Ausgabe sind in Vorbereitung. Das Buch 
fand eine freundliche Aufnahme bei den Freunden des 
SAdhu in Indien und Europa, desgleichen in protestantischen 
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Laienkreisen und bei zahlreichen weitherzigen Theologen 
und Laien der r6émisch-katholischen Kirche. Die vielen 
dankbaren Briefe, die ich von Katholiken und Protestanten 
erhielt, zeigen, da8 auch durch das Medium dieses Buches 
die Persénlichkeit des SAdhu ihre segensreiche Wirkung aus- 
geubt hat. 

Durch das Buch ist aber auch der ganze Streit um 
Sundar Singh in Europa entfesselt worden. Die Angriffe 
kamen einmal von Seiten der Jesuiten, die in der wach- 
senden Hochschatzung des Sadhu durch Katholiken eine 
Gefahr fiir die r6mische Kirche witterten. Sie glaubten, in 
den < Untersuchungen » des indischen Jesuiten Hosten eine 
willkommene Handhabe gefunden zu haben, um der Sadhu- 
liebe der Katholiken den Garaus zu machen und die den 
Sadhu verehrenden evangelischen Christen dem Fluch der 
Lacherlichkeit preiszugeben. Sie achteten freilich nicht 
darauf, da&B Hostens Nachforschungen der Griindlichkeit und 
Sachlichkeit véllig entbehrten, was nicht nur durch meine 
Untersuchungen erwiesen ist, sondern auch daraus _her- 
vorgeht, da& Hosten sich durch meinen Gegenangriff ge- 
zwungen sah, eine umfassende Nachforschung in Indien zu 
organisieren. Da ich mich mit den Anklagen der Jesuiten 
in einer eigenen Schrift auseinandergesetzt habe (Apostel 
oder Betriiger? Dokumente zum SAadhustreit. Minchen 
1925), brauche ich an dieser Stelle keine Worte dariiber zu 
verlieren.* ) 

*) Hostens Antwort auf mein Buch <Apostel oder Betriiger? » 
im Catholic Herald, die er mir in Maschinenschrift tibersandt hat, lehrt, 
wie sehr er sich durch meine Aufdeckung der Tatsachen getroffen 
fiihlt. Meiner Feststellung, daB er den Sadhu als «<frechen Schwindler> 
brandmarkte, ehe er seine eigentlichen Nachforschungen begonnen 
hatte, sucht er sich dadurch zu entwinden, da& er eine Aufzahlung 
aller seiner Artikel mit Datum und Nummerangabe gibt und so seinen 
Lesern Sand in die Augen streut. Auf die Fiille des Dokumenten- 
materials, das ich zusammengetragen habe und das seine Charakteristik 
des Sadhu zu schanden macht, antwortet er ganz generell: < Die 
wenigen (!) Dinge, welche Heiler gegen mich geltend machi, sind 
schon von meinem Korrespondenten Dr. Pfister widerlegt oder zuge- 
geben (!) worden. Es hat nichts zu sagen (It matters not).» Im 
ubrigen ist Hostens Antwort in demselben héhnischen Ton gehalien 


wie alle seine Artikel tiber den SAdhu. Es hat keinen Zweck, mit einem 
solehen Manne zu streiten. 
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Die den Sadhu bekampfenden Jesuiten fanden un- 
erwartete Bundesgenossen bei liberalen Prote- 
stanten — les extrémes se touchent; ein Rationalismus 
zieht den anderen an. Pfarrer Dr. O. Pfister in Ziirich, 
welcher schon nach dem Erscheinen von Schaerers Biich- 
lein an den Wundererfahrungen des Sadhu Kritik geiibt 
hatte, tadelte die Kritiklosigkeit, die der Verfasser dieses 
Buches hinsichtlich der Wundererzahlungen des Sadhu ge- 
zeigt habe. Er fand Zustimmung bei den Professoren Haas- 
Leipzig und Bornhausen-Breslau sowie bei dem Herrnhuter 
Dozenten Steinmann. Wenn auch nur diese Theologen ihr 
MiBfallen iber meine Darstellung des Sadhu 6ffentlich zum 
Ausdruck brachten, so waren es doch weit mehr Vertreter 
der liberalen Theologie, die an meinem SAadhubuch Ansto8 
genommen haben. Diesen Ansto8 kann jedoch nicht meine 
< Kritiklosigkeit > gegeniiber dem SAdhu_ bereitet haben. 
Denn einmal hatte ich — und zwar als erster unter allen 
Darstellern des Sadhu — auf Grund von literarkritischen 
Beobachtungen die Vermutung ausgesprochen, da8&’ die 
Wundererzahlungen des Sadhu legendaére Elemente ent- 
hielten. Dann aber hatte ich an verschiedenen Punkten 
seiner Frommigkeit Kritik getibt: an seinen subjektivistisch- 
pietistischen Neigungen, an seinem kirchenlosen Individua- 
lismus, an seiner Traditionslosigkeit, seiner Ueberschatzung 
der ekstatischen Offenbarungen usw. Es ist darum sinnlos, 
zu behaupten, ich hatte mich dem Sadhu in blinder Be- 
geisterung ergeben oder gar in ibn mein Ideal einer < evan- 
gelischen Katholizitét >» hineinprojiziert. Wenn also der 
Vorwurf der Kritiklosigkeit unbegriindet ist, dann mu8 der 
Unwille jener Theologen andere Ursachen haben. Was ihren 
Widerspruch hervorgerufen hat, ist einmal mein Bekenntnis, 
da8 ich an die Méglichkeit von Wundern glaube und darum 
nicht aus philosophisch - metaphysischen 
Griinden von vornherein jede Wundererzahlung als 
fromme Mare abweise. Dann aber meine — freilich durch 
bestimmte Vorbehalte eingeschrankte — Zustimmung zu 
der entschiedenen Kritik, die Sundar Singh an der modernen 
Theologie geiibt hat. Ferner der spezifisch religidse 
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Charakter einzelner Abschnitte meines Buches, welche als 
« unwissenschaftlich » empfunden wurden. Und — last, 
not least — die (gewi8 sehr zuriickhaltende) Kritik, die ich 
an dem kirchen- und traditionslosen Individualismus des 
Sadhu geiibt habe und um deren willen ich des < Krypto- 
Katholizismus » verdachtig erschien. All diese Momente treten 
in den kritischen AeuSerungen der genannten und unge- 
nannten Theologen deutlich genug hervor. Aber es ware im 
Interesse einer reinlichen Auseinandersetzung wiinschens- 
wert gewesen, da8 meine Gegner diese prinzipiellen 
Gegensatze in den Vordergrund gestellt hatten, statt sie durch 
die Hervorkehrung meiner angeblichen historischen <Kritik- 
losigkeit > zu verdunkeln. 

Aber nicht nur freisinnige Theologen, die vor Wundern 
bange sind, sondern auch ausgesprochen wunderglaubige 
Theologen haben sich an meiner Stellung zu Sundar Singhs 
Wundergeschichten gestofen. So schrieb mir ein Pfarrer, 
er habe sich so sehr gefreut, da8 auch in der Gegenwart 
Wunder geschehen, nun kame ich mit meiner Literar- 
kritik und zerstére ihm diesen schénen Glauben. Er nannte 
mich geradezu einen Ejideshelfer der Jesuiten, weil ich mit 
der Wahrscheinlichkeit von Legendenbildung in den Er- 
zahlungen des Sadhu rechnete. Es ist ergétzlich zu sehen, 
wie die einen mir Kritiklosigkeit, die andern Hyperkritik 
in der Wunderfrage vorwerfen. Auch hier gilt, was Adolf 
Harnack von der Kritik meines Buches tiber den Katholizis- 
mus gesagt hat: Die Einwande heben einander auf. Wer 
liber meine Kritik an Sundar Singhs Wundergeschichten 
unwillig ist, der hat ihn noch nicht verstanden. Denn der 
Sadhu illustriert wohl mit seinen Wundergeschichten zen- 
trale religidse Wahrheiten; aber er legt nicht den geringsten 
Wert darauf, daB andere Leute diese Illustrationen als ge- 
schichtliche Wahrheit hinnehmen. Ja, er warnt geradezu 
davor, diese seine persénlichen Erfahrungen wichtig zu 
nehmen. <« Meine Botschaft,> schrieb er mir einmal sehr 
kennzeichnend, < ist nicht die Errettung aus dem Brunnen 
in Rasar, sondern die Errettung von Siinde und Tod durch 
unsern teuren Heiland Jesus Christus> (23. 3. 25). Das 
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positive Interesse an der Geschichtlichkeit seiner Wunder- 
erzahlungen widerstreitet den Grundgedanken des SAdhu 
ebenso wie das negative Interesse an ihrer Ungeschicht- 
lichkeit. Denn — das kann man nicht oft genug sagen, 
weil es die Leute immer wieder vergessen und verdrehen — 
es gibt fiir Sundar Singh nur ein Wunder, das Wunder 
der Heilsgewifheit. 

DaB dieser schlichte, niichterne und machtvolle Heils- 
glaube des Sadhu nicht von Anfang an in den Mittelpunkt 
aller literarischen Eroérterungen trat, ist der Fehler aller 
derer, die — Erzbischof Séderblom ausgenommen — bis- 
her uber den Sadhu geschrieben haben. Sowohl Zahir wie 
Schaerer und selbst Frau Parker isolierten die Wunder- 
geschichten des Sadhu von der rein religidsen Heilspredigt, 
mit der sie urspriinglich unl6éslich verknipft waren. Canon 
Streeter endlich, der auf das a4uBere Mirakel weniger Ge- 
wicht legte als die genannten Autoren, riickte die irre- 
gularen ekstatischen und visionaéren Erlebnisse des Sidhu 
in den Vordergrund und unterwarf sie einer fast neu- 
gierigen psychologischen Analyse. Meine Darstellung des 
Sadhu wollte im Gegensatz zu all diesen Verfassern nicht 
das Subjektiv-Absonderliche in seinem 4uferen und inneren 
Leben, sondern das Objektiv-Allgemeingiiltige an der Bot- 
schaft des Sadhu erfassen. Meine Losung waren die goldenen 
Worte der Imitatio Christi: Non quaere quis hoc dixerit, sed 
quid dicatur attende. So sollte meine Darstellung eine still- 
schweigende Korrektur der genannten Biicher itiber den 
Sadhu sein. Da ich mein Werk nicht mit einer Kritik der 
friiheren Darsteller, denen ich zu groBem Dank verpflichtet 
bin, er6ffnen wollte, hatte ich den friiheren Auflagen kein 
Vorwort beigegeben. Nachdem aber nunmehr durch den 
SAdhustreit alle Fragen aufgerollt sind, darf ich mit dieser 
Kritik nicht mehr zuriickhalten. So verdienstlich die Werke 
von Schaerer, Streeter und vor allem das prachtige, lebens- 
frische Biichlein von Frau Parker sein mégen, so haben sie 
doch alle zum Mifverstandnis des Sadhu beigetragen und 
der Kritik der SAdhugegner im jesuitischen und im frei- 
sinnig-protestantischen Lager eine willkommene Handhabe 
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geboten. Darum mu an dieser Stelle besonders hervor- 
gehoben werden, daB mit Ausnahme der tiefgriindigen 
Sdderblom’schen Schriften keine SAdhudarstellung den Kern 
seiner Frémmigkeit und Verkiindigung getroffen hatte. 
Die vorliegende Auflage unterscheidet sich in der prin- 
zipiellen Beurteilung des SAdhu von den vorausgehenden in 
keiner Weise. Dagegen habe ich eine Fille neuen gedruckten 
und ungedruckten Materials eingearbeitet. Lediglich dem 
Umstande, da8 ich die Verteidigung des Sadhu ubernommen 
habe, verdanke ich es, da® sich mir Quellen 6ffneten, die 
mir sonst verschlossen geblieben waren. Meine Nachfor- 
schungen erméglichten mir auch, eine Reihe von Einzelheiten, 
die in den Biichern von Frau Parker und Canon Streeter 
nicht voéllig genau dargestellt waren, zu berichtigen. Trotz 
dieser Feststellungen beansprucht die Lebensskizze in diesem 
Buche so wenig wie die urspriingliche Bearbeitung den 
Charakter einer Biographie. Eine wirkliche Biographie kann 
man nicht zu Lebzeiten eines Menschen schreiben; und wer 
eine vollstandige Biographie des Sadhu abfassen wollte, 
miiBte in Indien und den Nachbarlandern von Ort zu Ort 
reisen und alle in Frage kommenden Zeugen vernehmen. 
Unmoglich war es mir auch, die Veréffentlichungen Zahirs 
emer kritischen Analyse zu unterziehen. Trotz aller Be- 
muhungen konnte ich die erste phantastische Auflage von 
The Lover of the Cross nicht bekommen. Desgleichen gliickte 
es mir nicht, Kopien von den angeblichen Briefen des Sadhu 
zu bekommen, die von 1905 an in der Urdu-Zeitschrift Nir 
Afshan erschienen sind und die Zahir méglicherweise benutzt 
hat. Fur den eigentlichen Zweck dieses Buches ist dieser 
Problemkomplex nebensdchlich; denn es handelt sich fiir 
mich als Religionshistoriker nicht darum, bis auf 
Tag und Stunde festzustellen, wo iiberall Sundar Singh ge- 
wesen, sondern darum, den Kern seiner Persénlichkeit zu 
erfassen, seine reiche religidse Gedankenwelt zu beleuchten 
und seine Bedeutung fur Indien und Europa herauszustellen. 
Dennoch habe ich mich bei der Lebensskizze um gré8te 
Genauigkeit bemuht und nach Moglichkeit briefliche Zeugen- 
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aussagen benutzt; wo nur Selbstaussagen des Sadhu in 
Frage kommen, habe ich das ausdriicklich bemerkt. 

Wenn auch die neubearbeitete Auflage dazu dient, das 
Interesse fiir die grofen christlichen Missionsfragen im 
Osten zu beleben und die segensreiche Botschaft, welche der 
Sadhu fiir das christliche Abendland hat, zu verdolmetschen, 
dann hat sich meine Arbeit reichlich gelohnt; dann ertrage 
ich auch gerne die Kritik jener Theologen, die sich durch 
Sundar Singh in ihrem Dogmatismus getroffen fiihlen. 

All jenen, welche mir durch ihre freundliche Hilfe wert- 
volle Dienste bei der Herausgabe der Neuauflage geleistet 
haben, sei an dieser Stelle der herzlichste Dank ausge- 
sprochen, ganz besonders Rev. Dr. Wherry (Chicago), Rev. 
Redman (Almora), Rev. Weitbrecht-Stanton (London), 
Canon Wood (Witherley), Mrs. Parker (London), Pfarrer 
Lauterburg (Saanen), Frau Prof. Schiile (Ziirich) und 
Missionsinspektor Jasper (Herrnhut). Besonderen Dank sage 
ich dem SAdhu selbst dafiir, da8 er in seinem so arbeits- 
reichen Leben sich stets die Zeit und Miihe nahm, meine 
vielen Fragen, die ihm wohl oft sehr unwichtig und un- 
geistlich erscheinen mochten, zu beantworten. Endlich danke 
ich meiner Frau, ohne deren treue Hilfe ich neben vielen 
andern Arbeiten diese zeitraubenden Untersuchungen nicht 
hatte bewaltigen konnen. 


Marburg, am 19. Sonntag nach Trinitatis 1925. 


Der Verfasser. 


I cannot do much, said a litile star 
To make the dark world bright. 
My silver beam cannot pierce jar 
Into the gloom of night. 

Yet I am a part of God’s great plan, 
And so I will do the best I can. 


Ich geb’ kaum Licht, sprach ein Sternlein klein, 
Der armen, dunklen Welt; 

Nicht weit dringt ja mein Silberschein, 

Er nicht die Nacht erhelit. ; 

Doch ich gehér’ zu Gottes groBem Plan, 

Drum tu ich gern, so viel ich immer kann. 


Eintrag Sundar Singhs 
ins Fremdenbuch yon Pfarrer Lauterburg 
Saanen (Schweiz) 


Inhalt. 


Seite 

Vorwort . : ; : 5 : ; 5 : . VII—XIifl 

Einleitung : : : : : : : 5 : é 1 

I. Sundar Singhs Mutterreligion : ; ; : : . 4-19 

1. Geschichte der Sikhreligion : : : : : A 4 

2. Lehre und Kult der Sikh . : : ; : : : % 

II, Sundar Singhs Lebensgang . 20—i4 
1. Jugendzeit. Innere Kampfe inach andar! “Singhs Selbst- 

aussagen) . : , ; ‘ 20 

2. Bekehrung . : : ; : ; 24 

a) Sundar Singhs. Selbstaussagen : : : ; ; 24 

b) Beurteilung. : : ; : : : i 27 

3. Prifung und Verfolgung . ; : , ; : : 31 

4. Die Wirksamkeit des Sadhu. ‘ ; : : : 37 

a) Missionsreisen im Osten - ; 4 3 F : $7 

a) Sundar Singh in Nordindien . : : A : 37 

8) Tibet und Nepal : é ; 5 ; 4 : 47 

y) Siidindien und Ostasien . : : : ; : 56 

b) Missionsreisen im Westen . : : : : ; 62 

HI, Sundar Singhs religidses Leben  . : : ‘ ; 75—i16 

A. Vita contemplativa . 3 : ‘ : 3 ; : 75 

1. Das Gebet ; : : : ; 5 : ; ; 75 

2. Die Ekstase . : : : ‘ : 5 ; , 91 

3. Der innere Friede . ; : , : , : 95 

4. Die Seligkeit des Kreuzes_ . ; ‘ 5 : ; 100 

5. Der Himmel auf Erden , é : : 3 ; 103 

B. Vita activa . ; : : : : ; ‘ : ; 105 

1. Die Bruderliebe_ . : ; , ; : : : 105 

2. Das Zeugnis fiir Christus . : ‘ : : : it! 

3. In der Welt, nicht von der Welt . ‘ , P ; 114 

IV. Die religidse Vorstellungswelt des Sddhu . : .  117—204 

1. Theologia experimentalis . : : 4 ; F ; 117 

2. Der Gottesgedanke : : : ; R : ; ; 121 

3. Die Schépfung . ; ; 2 : 3 2 ; 127 

4, Der lebendige Christus ‘ : : 2 . i ‘ 130 

seDasiHeily : ‘ : : J : 3 : ; 150 

6. Das Wunder : : ; : 2 3 : F ‘ 158 

7. Die jenseitige Welt . , : : 3 : : : 171 

8. Die Bibel . : : F : : : ; : ; 179 

9. Kirche und Kirchen . : : : F : : 3 186 

10. Christentum und Heidentum . ; : ; E : 19% 


XVI 


Verzeichnis der Abbildungen 


V. Sundar Singhs Bedeutung : é : 205—246 
1. Scine Stellung in der Geschichte der christl. Religion . 205 
2. Sundar Singhs Bedeutung fiir Indien . 211 
3. Die Bedeutung Sundar Singhs fiir das abendliindische 
Christentum d : ; : ; ; : , 231 
Literatur tiber den Sadhu . ; 3 : j ; . 247 
Verzeichnis der Abkiirzungen . Z : 3 ; : ‘ 2 253 
Anmerkungen . 254 
Beilage 1: Theophilus Subrahmanyati, Bekehrung and Man 
tyrium eines siidindischen Brahmanen . : ; : 285 
Beilage II: Nikodemuschristen in Indien . ; ; ‘ a 289 


Titelbild: 
Tafel 1: 
Tafel 2: 
Tafel 3: 
Tafel 4: 
Tafel 5: 
Tafel 6: 
Tafel 7: 
Tafel 8: 


Tafel 9: 
Tafel 10: 


Tafel 11: 
Tafel 12: 
Tafel 13: 
Tafel 14: 


Tafel 15: 
Tafel 16: 


Tafel 17: 
Tafel 18: 


Verzeichnis der Abbildungen. 


Sundar Singh im erzbischéflichen Hause zu Upsala. 

Der goldene Tempel mit dem heiligen Teiche in Amritsar. 
Die zehn Guru; ih der Mitte Guru Nanak. 

Besonders heilige Badeterrasse im Ganges bei Benares. 
Simla mit Ausblick auf den Himalaya. 

Srinagar (Kaschmir); Miindung des Dal-Kanals. 

Kirche in Simla; AuBenseite. 

Kirche in Simla; Innenseite. 

Sadhu Sundar Singh nach dem Fasten. 

Rey. Dr. E.M. Wherry, Sundar Singhs geisitiger Vater. 
Mrs. Rebecca Parker, Sundar Singhs Biographin. 

Rev. J. Redman, der den Sadhu getauft hat. 

Ansicht von Poo an der Grenze von GroBtibet. 
Drahtseilbriicke tiber den Sutlej-Flu8 bei Poo. 

Auf dem Wege nach Poo. 

Landschaft im HimAlaya vom Singalilé aus. 

Der Gétterberg KailaSa in West-Tibet. 

Lama verschiedener Sekten. 

Die Herrnhuter Missionsstation: Kyelang im Himalaya. 
Kyelang im Winterschnee. 

Herrnhuter Aufenstation Chot bei Kyelang. 

Tibetanischer Basar in Kyelang. 

Tibetanische Madchen von Poo in Festtracht. 

Das alte Herrnhuter Missionshaus in Poo. 

Karawanserei, wie sie dem SAdhu oft als Nachtherberge dient. 
Lamaistischer Tempel in Bhutia Basti bei Darjeeling. 
Kultraum im lamaistischen Kloster von Ghoom bei Darjeeling. 
Anglikanische Missionsstation in Kotgarh (Himalaya). 
Sundar Singh und Erzbischof Séderblom. 


Einleitung. 


An der Tiir eines englischen Hauses erscheint ein selt- 
samer Gast: eine hoch aufgerichtete Gestalt in langem, 
safrangelbem Gewand, das Haupt mit einem miachtigen 
Turban verhillt. Aus dem olivenfarbenen Angesicht, das von 
einem schwarzen Bart umsdumt ist, treten zwei sanfte, 
dunkle Augen hervor; sie kiinden von einem wunderbaren 
Frieden, von einer unaussprechlichen Giite des Herzens. Der 
Fremde nennt dem Madchen, das ihm die Tiir ge6ffnet, 
seinen Namen: Sadhu Sundar Singh. Sie blickt ihn voller 
Erstaunen an, eilt hinweg und ruft ihre Herrin: «Da ist 
jemand, der Sie sprechen méchte; seinen Namen kann ich 
nicht verstehen, aber er sieht aus wie Jesus Christus. >? 

In dem Versammlungsraum einer amerikanischen Stadt 
sitzt in der ersten Reihe ein dreieinhalbjahriges Kind. Sein 
Auge ist unverwandt auf den Redner gerichtet — jenen ge- 
heimnisvollen Mann im safrangelben Gewand. Nachdem 
der Redner geendet hat und sich niedersetzt, ruft das kleine 
Madchen mit ihrer hellen Kinderstimme in den Saal hin- 
ein: «Ist das Christus? »? 

Das englische Madchen, das im Auge des indischen 
Mannes Christi Heilandsliebe erschaute, und das amerika- 
nische Kind, das in seinem Worte Christi Frohbotschaft 
vernahm, sind nicht die einzigen, die beim ersten Anblick 
das Geheimnis seiner Heiligkeit und géttlichen Berufung 
ahnten. So vielen Mannern und Frauen in Asien und Europa, 
die ihn zu sehen das Gliick hatten, war es, als sei in ihm 
einer der biblischen Gottesmanner auferstanden.*® < Ueber- 
all, wo er geht, hért man sagen: ,Wie er doch Christus 
gleicht!‘> schreibt Mrs. Parker, eine mit Sundar Singh 
befreundete Missionarin, die sein Leben dargestellt hat.* Und 
Jean Fleury, ein Missionar bei den Mahratten, erklart: 
« Dieser Mensch ist eine lebendige Predigt; ich habe nie 
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jemanden getroffen, der so wie er Christum schauen laBt. >° 
Ja, selbst der bekannte amerikanische Theologe Frank Buch- 
man vom Heartfort Theological Seminary charakterisiert 
den SAdhu mit den Worten: « Er steht Christus naher als 
irgend ein lebender Mensch, den wir geschaut haben. >° 

Dieser unmittelbare Gefiihlseindruck findet seine Be- 
statigung, wenn wir uns die Lebensgeschichte dieses merk- 
wiirdigen Gottesmannes vor Augen fiihren und auf seine 
Botschaft lauschen. In seinem wunderbaren Lebensgange, 
in seinem geisterfiillten Innenleben, in seiner apostolischen 
Wirksamkeit gleicht dieser indische Christusjiinger dem 
Volkerapostel. Wie Paulus ist auch Sundar Singh auf 
wunderbare Weise durch eine Erscheinung Christi zu ihm 
bekehrt worden; wie jener ist auch er aus einem leiden- 
schaftlichen Feind Christi sein begeisterter Jiinger und 
Apostel geworden; wie jener so hat auch er das Evangelium 
« von keinem Menschen empfangen, sondern durch Offen- 
barung Jesu Christi> (Gal. 1, 12); wie jener so ist auch er 
durch Linder und iiber Meere gereist, um Zeugnis abzu- 
legen von der Macht und Gnade seines Heilandes; wie jener 
hat auch er um des Evangeliums willen alles getan und alles 
erduldet; wie Paulus kann er wortlich von sich sagen: 

«Ich habe mehr gearbeitet, habe mehr Schlage erlitten, ich bin 
éfter gefangen, oft in Todesnéten gewesen, ich bin oft gereist, ich 
bin in Fahrlichkeit gewesen durch Fliisse, in Fahrlichkeit durch 
die Morder ... in Fahrlichkeit in den St&dten, in Fahrlichkeit 
in der Wiiste...; in Mithen und Arbeit, in viel Wachen, in Hunger 
und Durst, in viel Fasten, in Frost und Blésse.> <In allen Dingen 
erweisen wir uns als Diener Gottes, in gro8er Geduld, in Triibsalen, 
in No6ten, in. Aengsten, in Schlagen, in Gefangnissen, in Aufruhren, 


in Arbeit..., durch Ehre und Schande, durch bése Geriichte und gute 
Geriichte » (2. Kor. 11, 6 ff; 6, 4 ff.). 


Die 4uBeren und inneren Aehnlichkeiten, die zwischen 
dem Leben des Sadhu und des Apostels Paulus bestehen, 
sind iiberraschend. <Ich glaube,»> sagt ein Schweizer 
Pfarrer, < es war in allen Jahrhunderten Keiner dem Paulus 
ahnlicher als der Sadhu, auch in seiner Botschaft, nicht nur 
weil er zufalligerweise Orientale ist wie jener, sondern weil 
seine Christusergriffenheit ebenso unbedingt ist. >’ 
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In manchem aber gieicht Sundar Singh noch mehr der 
irdischen Erscheinung seines Herrn und Heilandes. Wie 
Jesus von Nazareth wanderte er heimatlos von Dorf zu Dorf, 
von Stadt zu Stadt; wie der Meister hatte er oft nicht, < wo- 
hin er sein Haupt legen konnte ». Wie jener flieht er immer 
wieder in die Bergeinsamkeit, wo er, fern von seinen 
Briidern, in stiller Gebetsgemeinschaft mit dem ewigen 
Vater weilt. Wie jener verkiindet er die Frohbotschaft 
Gottes in schlichter, allen verstaindlicher Sprache; wie 
jener ist er ein Meister der Gleichnisrede, durch die selbst 
der stumpfe Geist die géttlichen Geheimnisse zu ahnen ver- 
mag. Wie jener ist er von inniger Liebe zu den Kindern er- 
filllt und 148t stets ,die Kleinen zu sich kommen‘. Um 
seinem Meister nachzufolgen, hat er alles verlassen, Heimat, 
Besitz, Familie; um ihm ganz zu dienen, erfiillte er buch- 
stablich seine Weisung fiir die Reichsgottesboten: < Ihr sollt 
nicht Gold noch Silber noch Erz in euren Giirteln haben; 
auch keine Tasche zur Wegfahrt, auch nicht zween Rocke, 
keine Schuhe, auch keinen Stecken » (Mt. 10, 9 f.). Und so 
wie Jesu Weisung im Leben des Sadhu buchstablich Er- 
fiillung findet, so hat sich in ihm auch Jesu Weissagung 
bewahrheitet: <Man wird euch vor Fiirsten und Ko6nige 
fiihren um meinetwillen zum Zeugnis iiber sie und ther die 
Heiden > (Mt. 10, 18). So spielt sich im Leben Sundar 
Singhs von neuem ein Stiick ,biblische Geschichte’ ab; jenes 
Leben des Heilandes und seiner Apostel, das vielen von 
unseren Zeitgenossen als unglaubwiirdige Sage oder als 
unerfiillbares Ideal erscheint, ist im Leben dieses indischen 
Gottesmannes von neuem Wirklichkeit geworden. < Auf 
Schritt und Tritt >, sagt der genannte Schweizer Pfarrer, 
<lebt das Neue Testament in der Farbenfiille seiner inneren 
und duBeren Erlebnisse; wir sehen es durch ihn unter uns 
mit dem ganzen Reichtum seines Lebenswunders. >° 


J. Sundar Singhs Mutterreligion. 


1. Geschichte der Sikhreligion. 


Der Apostel Christi, der unserer Zeit von neuem das 
Leben des Heilandes vorlebt, kommt aus dem Wunderlande 
der Religion, aus Indien. Keines der auSerchristlichen 
Lander vermag so alte und so reiche religidse Schatze auf- 
zuweisen, wie das Land am Ganges und Indus. Von jenen 
unvordenklichen Zeiten, in denen die heiligen rsi die 
Hymnen des Veda aus gottlicher Inspiration empfingen, 
flutet der Strom des religidsen Lebens, in immer neue FluB8- 
arme Sich spaitend, bis herab in unsere Tage. Aus der un- 
endlichen Mannigfaltigkeit indischen Religionswesens, die 
unsere wissenschaftliche Forschung noch kaum tibersehen 
kann, treten einige Hauptrichtungen heraus: der reiche 
Ritualismus und Asketismus des Brahmanentums, die tiefe 
mystische Weisheit des Vedanta, die kunstvolle Seelen- 
iibung des Yoga, die ernste Heilslehre des Buddhismus, die 
gliihende Gottbegeisterung der Bhakti, der verzehrende 
Eifer des Islim. Diese verschiedenartigen Typen mischen 
und kreuzen sich immer wieder in der Geschichte der 
indischen Religion. Eine ihrer merkwirdigsten Ver- 
bindungen ist die Religion der Sikh, Sundar Singhs Mutter- 
religion.* 

Der Sikhismus stellt eine Reformreligion dar, die eine 
héhere Synthese von Hinduismus und Isl4m zu vollziehen 
suchte. Ihr Schopfer ist Guru Nanak,” der in die Reihe der 
groBen Bhakti-Frommen des indischen Mittelalters zu 
stellen ist, zu Chaitanya, Nam Dev und Kabir,* . welch 
letzterer bereits eine Vermahlung hinduistischer und isla- 
misch-sufistischer Frémmigkeit vollzogen hatte. Als Sohn 
reicher Eltern 1469 in Rayapur bei Lahore im Panjab 
geboren, wandte sich Nanak friih vom Weltleben ab. Er 


Geschichte der Sikhreligion 5 


zog das safrangelbe Asketengewand an und wurde fakir, . 
d.h. ein < Armer >, ein wandernder Heiliger, oder wie der 
mittelalterliche indische Ausdruck lautet, ein sddhu. Er 
suchte in allen herkémmlichen Religionen und Kulten sein 
Heil, aber fand es nicht. 


«Ich habe die vier Veden befragt, aber diese Schriften finden 
nicht Gottes Grenze. 

Ich habe die vier Biicher der Muhammedaner befragt, aber 
Goties Wort ist in ihnen nicht geschrieben. 

Ich habe an Bachen und Strémen geweilt und an den sechzig 
PilgerpJatzen gebadet. 

Ich habe in WaAldern und Lichtungen der drei Welten gelebt 
und Bitteres und Sti®es gegessen. 

Ich habe die sieben niederen Regionen gesehen und Himmel 
liber Himmel. 

Und ich, Nanak, sage: der Mensch wird seinem Glauben treu 
sein, wenn er Gott fiirchtet und gute Werke tut. >4 


Das war die neue Wahrheit, die Nanak nach heifem 
Bemithen fand und die er nun zu verkiinden nicht miide 
wurde. Um diese Botschaft zu predigen, unternahm er 
groBe Missionswanderungen, nach dem _ 6stlichen Indien, 
nach Ceylon, nach Kaschmir, ja, nach Mekka. Das an 
wunderbaren Begebenheiten reiche Leben dieses Sadhu, der 
Ekstatiker und Prophet zugleich war, wurde, wie das Leben 
seiner Vorlaufer, nach seinem Tode von einem Kranz legen- 
darer Erzahlungen umgeben.’ 

Im Mittelpunkt seiner Verkiindigung stand der Gedanke 
der Einheit und Allgegenwart Gottes und die Pflicht der 
geistigen Gottesverehrung. Riten und Opfer bezeichnete er 
als nichtig; der wahre Gottesdienst bestehe darin, Gott 
jeden Morgen neu zu loben und Leib und Seele dem Schépfer 
zu schenken. Alle Kastenunterschiede erklarte er ebenso fiir 
verwerflich wie alle Unterschiede der verschiedenen in- 
dischen Religionen. <Es gibt keinen Hindu und keinen 
Muslim » — war sein Losungswort. «Ich verwerfe alle 
Sekten und wei8 nur von dem einen Gott, den ich auf Erden 
erkenne, im Himmel und in allen Richtungen.>° Gleichheit 
und Briiderlichkeit aller Menschen war das hohe Ideal, das 
er verkiindete. Diese weite und geistige Religion Nanaks 
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war jedoch gleichzeitig strenge Autoritatsreligion. Trotz- 
dem er selbst ein demiitiger Frommer war, verlangte er von 
denen, die sich ihm anschlossen, unbedingten Gehorsam, ja, 
das sacrificium intellectus. Dieser autoritative Charakter der 
von Nanak gestifteten Religion ist schon in dem Namen 
ihrer Bekenner ausgedriickt: Sikh d.h. Schiller, Lernende, 
Jiinger des Guru, des Stellvertreters Gottes. 

Bei seinem Tode betraute Nanak einen seiner Diener, 
namens Angad, mit der Fortsetzung seines Werkes. So 
wurde seine persoénliche Guruwiirde zu einer Art kirch- 
lichem Amt. Der dritte Sikh-Guru, Amar Das, war, wie 
Nanak, ein groBer Hymnendichter, dessen fromme Lieder 
im Granth bis heute fortleben. Von besonderer Bedeutung 
fiir die weitere Entwicklung der Sikhreligion war Nanaks 
vierter Nachfolger, Guru Ram Das (1574—1581). Er machte 
die Guruwiirde zu einem erblichen Amte. Vor allem aber 
schuf er den Sikh ein Zentralheiligtum, ein Mekka, in dem 
« goldenen Tempel > Harimandar (d.h. Tempel des Hari), 
der sich inmitten des heiligen Teiches Amritsar (Sanskrit 
amrta-saras, « Teich der Unsterblichkeit >) erhob.” (Nach 
diesem Teich wurde die ringsum erbaute Stadt benannt.) 
Nicht minder gro8 ist die Bedeutung seines Sohnes Guru 
Arjun (1581—1616), der im Jahre 1604 der Sikhreligion 
eine heilige Schrift gab. Er figte dem Schrifttum des Nanak 
und Amar Das seine eigenen Dichtungen bei, dazu eine 
Menge Beweisstellen aus den Schriften des Kabir, Nam Dev, 
Ravi Das und Farid. Dieses heilige Buch, das im mittel- 
alterlichen Hindi-Dialekt abgefaBt. und im Gurmukhi- 
Alphabet, einer Abart des Devanagari (des Sanskrit- 
Alphabets), geschrieben war, wurde zum Granth, d.h. zum 
« Buch» schlechthin, zum kanonischen Erbauungs- und 
Lehrbuch der Sikhgemeinde, durch das die Autoritat der 
Veden und Purdna zuriickgedrangt wurde. Das Studium 
des Granth war fortan Pflicht eines jeden Sikh, ja, der 
Schliissel zur Seligkeit. So wurde die Religion der Sikh 
Buchreligion wie Islam, Judentum und Mazdaismus. Guru 
Arjun starb als Martyrer fiir seinen Glauben durch die 
Hand der Muhammedaner. Sein Sohn Guru Har Govind 
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(1606—1638) griff, um den Tod seines Vaters zu rachen, 
zu den Waffen gegen die Muhammedaner. Diese Tat be- 
deutet den Abfall von der urspriinglichen Religion des 
Nanak, welcher alle Gewalt verworfen und vergebendes 
Dulden und Leiden gepredigt hatte. Durch Har Govind 
wurde der Sikhismus auf die kriegerische Bahn _ seines 
Todfeindes, des Islam, gefiihrt. Zwar nahm der neunte 
Guru, Teg Bahadur, wieder das schlichte Leben eines 
Fakir auf, das Guru Nanak gefiihrt hatte. Aber schon 
sein Sohn Govind Singh, Nanaks zehnter Nachfolger (1675 
bis 1708), erneuerte den kriegerischen Geist des Har Govind. 
Er war es, der die Sikhgemeinde zu einer gro8en ecclesia 
militans, einer waffenerprobten militarischen Organisation 
machte. Auch er hatte ob des Martyrertodes seines Vaters 
Guru Teg Bahadur Haf und Rache den Muhammedanern 
geschworen und den kiihnen Plan gefaBt, die muhamme- 
danische Herrschaft in Indien zu zerst6ren. Um die Be- 
kenner der Sikhreligion zu einer starken Einheit zusammen- 
zuschwei8en, vereinigte er alle Sikh zu einer und derselben 
hohen Kaste, die den Namen khdlsd@ (von arabisch / dlis), 
« die Reine», fiihrte. Die Gleichheit aller Sikh — aber 
ebenso ihr kriegerischer Sinn — sollte dadurch zum Aus- 
druck kommen, da8 sie fortan hinter ihrem Namen den 
Beinamen Singh (Sanskrit simha, Lowe) fiihrten. Um die 
Vereinheitlichung zu beférdern, suchte Govind eine strenge 
§fuBere Scheidung der Sikh von den tibrigen Hindu und 
Muhammedanern zu vollziehen. Er verbot, den Veda, die 
SAstra und den Koran zu gebrauchen und Brahmanen und 
Mullahs als Autoritat zu verehren. Er untersagte den 
Besuch von Tempeln und heiligen Statten, die Beobachtung 
der herkémmlichen hinduistischen Zeremonien sowie das 
Tragen hinduistischer religidser Abzeichen. Als Au8eres 
Zeichen eines Sikh schrieb Govind Singh die fiinf k vor: 
kes (langes Haar), kach (kurze Kniehosen), kara (Messer), 
kripan (Schwert) und kangha (Kamm). Um den kriege- 
rischen Geist der Sikh zu beleben, dichtete er Kriegs- 
hymnen, in denen er zum Kampf gegen die Muslime auf- 
rief, und fiigte sie als < Granth des zehnten Kénigs > (Dasven 


8 Sundar Singhs Mutterreligion 


Padsah ka Granth) dem bisherigen heiligen Schrifttum hin- 
zu. Govind Singhs soziale und religidse Reformen konnten 
sich nur zum Teil durchsetzen; sie vermochten weder die 
Kastenunterschiede noch die hinduistischen Gebrauche zu 
entwurzeln. Auch seine Hymnen fanden nicht allgemeine 
Anerkennung als Teil des kanonischen Granth. Vielmehr 
wurde das alte heilige Schrifttum, wie es Guru Arjun 
geschaffen, als Adigranth, d. h. Urgranth, von diesen neuen 
Zusatzen abgegrenzt. Was aber von dem Reformwerk 
Govind Singhs bleibende Dauer erhielt, das war die kriege- 
rische Organisation und der kriegerische Geist. Die Sikh- 
religion war fortan eine militia im buchstablichen Sinne; 
aus den ,Schiilern‘ waren ,L6wen‘ geworden, aus den 
Glaubigen Krieger, aus den Heiligen und Martyrern Soldaten. 
« Gesegnet sei das Leben dessen, der mit dem Munde den 
Namen Gottes wiederholt und der in seinem Herzen Ge- 
danken des Krieges nahrt>* — in diesem Worte Govind 
Singhs ist der kriegerische Frémmigkeitsgeist der spateren 
Sikhreligion biindig ausgesprochen, zugleich aber der Abfall 
von Guru Nanaks hehrem Ideal. 

Govind Singh war der letzte Guru der Sikh. Wie der 
sterbende Buddha seinen Jiingern Dharma, die Heilslehre, 
als kiinftigen Meister hingestellt hatte,? erkiarte Govind 
Singh den Granth feierlich als den bleibenden Guru. « LaBbt 
den, der verlangt zu mir zu gehdren, dem Guru Granth 
gehéren. Gehorcht dem Granth Sahib. Er ist der sichtbare 
Leib des Guru.»>*° Dieser geistige Guru erwies sich in der 
Tat als rechtes Oberhaupt der khdlsd; in mannigfachen 
aAuBeren Schicksalen behielt die Sikhgemeinde ihre Festig- 
keit. Im 19. Jahrhundert war ihr sogar eine ungeahnte 
politische Entfaltung beschieden. Ranjit Singh (geb. 1780, 
gest. 1839) nahm den Titel eines Maharaja an und schuf ein 
grofes Sikhreich, das er nach europdischem Muster organi- 
sierte. Aber nur kurze Zeit wahrte diese Macht; 1845 
brachen die Englander den heldenhaften Widerstand der 
Sikh und raubten ihnen fiir immer ihre politische Selb- 
standigkeit. Deren Verlust aber hatte zur Folge, daB die 
religidse Eigenart, welche Nanak und Govind Singh den 
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Sikh verliehen hatten, sich verwischte und immer stirkere 
Einfliisse des Hinduismus gestattete. In der neueren Zeit 
fehlt die scharfe Scheidung der Sikhreligion von der reli- 
gidsen Welt des Hinduismus; die Sikh sind nach dem Urteil 
des Indologen Oltramare « ganz und gar hinduisiert >.2* Ihre 
Bekenner pflegen auch die Heiligtiimer der hinduistischen 
Gétter, ja sogar die Moscheen zu besuchen und die hindu- 
istischen Riten zu beobachten. Was jedoch bis zum heutigen 
Tage den Sikh verblieben ist, das ist der kriegerische Geist 
des Govind Singh; sie stellen die besten Truppen der 
englisch-indischen Kolonialarmee und haben ihre militarische 
Tiichtigkeit auch wahrend des Weltkrieges wiederholt er- 
wiesen. Aber auch der religidse Geist Nanaks und Arjuns 
kann nicht sterben, so lange der Granth die Bibel der Sikh 
bleibt. Und in der Tat ist in den letzten Jahrzehnten eine 
religidse Bewegung entstanden, welche mit groBem Eifer das 
Granthstudium betreibt und die Sikhreligion in ihrer ur- 
spriinglichen Geistigkeit und Universalitat zu erneuern sucht. 
Auf dem Berliner < Weltkongre8 fiir freies Christentum 
und religidsen Fortschritt> (1910) hat ein Sikhgelehrter 
von der Universitat Amritsar die geistige Gré8e seiner 
Religion gepriesen und mit Begeisterung verkindet, daf 
«die zweite Epoche von Nanaks Sendung begonnen hat >.” 
Aehnliche Hoffnungen hegt der englische Gelehrte Macauliffe, 
der in eifriger Zusammenarbeit mit Sikhgelehrten deren 
heiliges Schrifttum dem Abendland erschlossen hat.* Die 
Akdli-Bewegung, die jiingst wie ein Sturmwind tiber Nord- 
indien dahinbrauste, hat diese Hoffnungen auf eine Re- 
naissance der Sikh-Religion in ungeahnter Weise bestatigt 
und von neuem geoffenbart, welch starke religidse Krafte 
in ihr bis zum heutigen Tage lebendig sind. 


2, Lehre und Kult der Sikh. 


Die in dem heiligen Buche der Sikh, im Granth, nieder- 
gelegte Lehre ist ein entschiedener Monotheismus mit stark 
pantheistischem Einschlag. Mit dem Islam hat die Religion 
der Sikh die energische Betonung des Ein-Gott-Glaubens 
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gemeinsam. Wie die frommen Muslime sich tagtaglich das 
Lé ildh illd ‘lla4h einscharfen; wie die glaubigen Juden sich 
taglich das Jahwe echdd in Erinnerung rufen, so mu8 der 
getreue Sikh in der sogenannten Jdpji, dem von Nanak 
stammenden Morgengebet, das Bekenntnis ablegen: < Es ist 
nur ein Gott, dessen Name ist Wahrheit, der Schépfer . . 
Der Wahre ist, der Wahre war und der Wahre wird sein.>* 
Trotz dieses Bekenntnisses steht der Gottesglaube der Sikh 
nicht auf einer Linie mit dem altislamischen und dem 
israelitischen Gottesglauben. Sehen wir naher zu, so er- 
weist sich der Gottesbegriff Nanaks und Arjuns” als identisch 
mit dem Gottesbegriff der indischen und sufistischen Mystik. 
Gott ist nirguna*® und sarvaguna,” eigenschaftslos und alle 
Figenschaften umfassend. Er ist schlechthin transzendent, 
erhaben tiber alle Differenzierungen, ganzlich qualitat- und 
attributlos; nichts kann von ihm ausgesagt werden,** er ist 
das absolute Vacuum, die unendliche Lesre, sunn, wie ein 
aus der buddhistischen Theologie entnommener Terminus 
des Granth lautet. Aber zugleich ist er véllig immanent, in 
allem Sichtbaren, Differenzierbaren, Qualitativen enthalten, 
er ist <das Leben in allem, was Leben hat, >*® « ebenso in 
der Ente wie in dem Elefanten >, vor allem aber weilt Gott 
«im Herzen jedes Menschen> und wirkt hier als das 
« innere Licht >.7? « Wohin auch immer du schauen magst, 
da ist Gott, nirgends anderswo ist er zu sehen. >** Gott ist 
< innerhalb und auBerhalb jeder Kreatur >, < fern von allem 
und mit allem, er ist das Eine und ist das Viele,> < er ist 
das gréBte der groBen Wesen und zugleich das_ kleinste 
der kleinen>,” er ist die coincidentia oppositorum, die 
Polaritat von Leere und Fille. Gerade die Hymnen des 
Arjun umkreisen immer wieder diese ,Kontrastharmonie‘ 
von Transzendenz und Immanenz im Gottesbegriff.** Der 
Gedanke des & xal adv wird bisweilen in den _ para- 
doxen Identitatshaufungen ausgesprochen, wie sie die 
vedantischen und noch mehr die sufistischen Mystiker 
lieben. So singt Guru Nanak: 


« Gott ist der Fischer und der Fisch, er selbst ist das Wasser und 
ist das Netz; er selbst ist die Beize des Netzes, er selbst ist innerhalb 
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(des Fisches) die Gier.» <Er selbst gewahrt das Vergniigen, er ist 
selbst das Vergniigen, er erfreut andere mit Vergniigen, er selbst ist 
das Weib, er selbst der Gatte des Bettes. > 

Guru Nanak betet: «Du bist der Ozean, du der Schaum, du die 
Blase. >24 


Der Zusammenhang von Schépfer und Geschépf, Gott- 
heit und Welt wird in echt pantheistischer Weise als 
Expansion (pasdrd) vorgestellt. «Er machte durch sich 
selbst seine eigene Ausdehnung>.?® Und doch wird diese 
Allgottheit, die mit dem uralten Terminus Brahma benannt 
wird, zugleich als persénlich vorgestellt und angerufen. Sie 
wird als ,Vater‘ und ,Heiland‘ bezeichnet, sie empfangt die 
personalen Benennungen des Heilandgottes Visnu, Paramesur 
(Sanskrit: Paramesvara, <« héchster Herr >), Vahguru 
(< groBer Guru»), Hari, Raém Govind. Wie tief pers6dn- 
lich und wie innig kindlich klingt ein Gebet Arjuns, das 
uns an die Trostpsalmen des Alten Testaments erinnert: 


< Du bist mein Vater, du bist meine Mutter, du bist mein Vetter, 
du bist mein Bruder, du bist mein Beschiitzer tiberall. Wie kann 
Furcht und Sorge mir nahen, o Herr? Durch deine Barmherzigkeit 
habe ich dich gefiihlt. Du bist meine Stiitze, du bist meine Zuflucht. 
Au8er dir findet sich kein anderer, alles ist dein Wille und dein 
Wirken, Herr. Alle lebenden Wesen sind von dir geschaffen; wo 
immer es dir gefallt, dahin werden sie gestellt; alles, was geschaffen 
ist, ist dein; nichts ist unser, Herr. >?¢ 

«Nach dir verlangen wir, nach dir dtirsten wir, unser Herz geht 
auf in dir, o Herr.> 

« Wie ein Kind satt wird, wenn es Milch trinkt, wie ein armer 
Mann getréstet wird, wenn er Wohlstand erlangt, wie ein Durstiger 
erquickt wird, wenn er Wasser trinkt, so wird mein Herz selig in Hari, 
o Herr. > 

« Wie eine Lampe in der Finsternis leuchtet, wie einer, der voll 
Sehnsucht nach seinem Gatten ausblickt, selig wird, wenn er ihm be- 
gegnet, so hiipft mein Herz von Liebe zu Hari, mein Herr. >?7 

Ganz biblisch-christlich klingt der Gebetsruf Arjuns: < Wenn ich 
dich habe, habe ich alles »28, und der Gebetsseufzer Nanaks: < Ohne 
dich kann ich keinen Augenblick leben, ohne meinen Freund bin ich 
elend.>» <Ich hungre und diirste darnach, dein Angesicht zu 


schauen. >29 


So bricht in der Gebetssprache der Sikhheiligen der 
naive religidse Personalismus kraftvoll durch. Im Gebet 
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lebt bhakti, die herzliche Liebe und innige Zuversicht zum 
persoOnlichen Gott, zum Freund und Heiland der Seele. Diese 
bhakti kleidet sich auch bei den Sikhfrommen bisweilen in 
die feurige Sprache der Liebesdichtung. Jayadevas Gita- 
govinda, das < Hohelied » Indiens, diente auch den Hymnen- 
dichtern des Granth als Vorlage.*° Aber auch das aus der 
Gottesliebe strémende Gebet zeigt jenes eigentiimliche 
Schwanken von personalem Theismus und impersonalem 
Pantheismus, das fiir die Fro6mmigkeit der Sikh genau wie 
fiir die der Safi und Bhakta kennzeichnend ist. Auch aus 
ihrem Munde kommt die mystische Immanenzformel: < Du 
bist mein und ich bin dein >.** Ja, gerade im Gebet werden 
sie sich bewu8t, im Unendlichen zu leben und aufzugehen. 
Das Lieblingsbild, mit dem der indische Pantheismus das 
Verhaltnis von Gott und Seele verdeutlicht, drangt sich auch 
den betenden Sikh auf: «Du bist das Meer, wir deine 
Fische >** Aus der personalen Gebetszwiesprache steigt der 
Fromme schlieBlich empor in die Sphare der impersonalen 
substantiellen Gotteinigung. Auch von Nanaks Lippen 
kommt die alte Vedanta-Formel: so ’ham, < ich bin er >, ich 
bin selber Gott.** 


Mit diesen schillernden Gottesgedanken verbinden sich 
die uralten indischen Gedanken von mdyd und samsdra. 
Der Schleier der Mayda verhillt das Auge der Menschen, 
da8B sie in der bunten Vielheit der Erscheinungen die Ein- 
heit des Géttlichen nicht zu schauen vermégen. 


«Durch das schéne Trugbild der May4 wird die Welt getauscht, 
selten begreift einer die Wahrheit.» «In dieser geistigen Blindheit fallt 
man wiederum in den Mutterleib; wer sich der geistigen Blindheit hin- 
gibt, geht in Yamas (des Todesgottes) Reich. >34 


Wer der Tauschung der Sinne erliegt und im Wahn der 
Vielheit erstickt bleibt, der mu8 sterben und wieder geboren 
werden, mu weiterwandern im Kreislauf der Geburten. 
Zu diesen Erbgedanken indischer Weltanschauung geselit 
sich nun eine Grundidee islamischer Frémmigkeit: die Idee 
von kadar, der absoluten Schicksalsbestimmung und Pra- 
destination, dem decretum aeternum. 
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«Durch den héchsten Lenker ist das Schicksal geschrieben; wie 
er es macht, so ist das Gewand einer jeden Kreatur.» <Irrend 
wandert der Mensch herum in vielen Leibern, wie ein Mimiker zeigt 
er verschiedene Anblicke; wie es dem Herrn gefallt, 148t er ihn tanzen; 
was jenem einen gefallt, das geschieht.» «Da durch ihn selbst die 
Welt geschaffen und mit drei Qualitaten ausgebreitet ist, was ist also 
religidse Schuld oder Verdienst, was ist das? Einen l48t er nach der 
H6lle gelangen, den andern nach dem Himmel. >*5 «Gott wohnt nur 
in den Herzen derer, welche fiir diese Gnade von Anfang an bestimmt 
waren. >36 


Dieser Leugnung der menschlichen Willensfreiheit 
widerspricht jedoch das starke Siindengefiihl, das der Sikh- 
fr6mmigkeit eigen ist. Immer wieder bekennen die frommen 
Dichter des Granth ihre tiefe Siindigkeit und flehen um 
Gnade und Erbarmen. 

« Erlése den Siinder, das ist das Gebet von Nanak, meine Seele. > 
«Ich bin ein Sitinder, du allein bist rein. So voll der Ozean des 
Wassers ist, so zahlreich sind meine Siinden. Gib Gnade, hab Mitleid, 
laB den Stein nicht sinken zur Tiefe.» «Wir begehen viele Siinden, 
deren kein Ende ist. O Gott, vergib sie uns, gnadiglich. Wir sind groBe 
Siinder und Uebertreter. O Gott, vergibst du uns nicht und vereinst du 
uns nicht mit dir, so kénnen wir nicht Vergebung erlangen. »?7 


Schuld und Vergebung — das Grundthema der biblischen 
und christlichen Heilserfahrung klingt uns hier laut aus der 
betenden Sikhfrémmigkeit entgegen. In der GewiBheit der 
siindenvergebenden Liebe Gottes liegt fiir sie Heil und 
Seligkeit. «Meine Seele ist vers6hnt mit Gott und _ uber- 
schiittet von seiner wunderbaren Liebe >, jubelt Amar Das 
im Hochgefiihl des Heilsbesitzes.** Wie das Alte und Neue 
Testament, so verkiindet auch der Granth, daB es ohne 
Demut kein Heil und keine Gnade gibt. < Die Pforte des 
Heils ist enge, nur der Demiitige kann eintreten»>; < der 
Hochmut hindert das Gottsuchen >.* 

Aber wie im Gottesbegriff Personalismus und Imper- 
sonalismus streiten, so auch im Heilsgedanken. Die Frommen 
vergessen wieder, da8 in der GewiSheit des gottgeschenkten 
Heils die ewige Seligkeit beschlossen ist, und verlangen nach 
Nirvan (Sanskrit Nirvdna), dem Auf- und Untergehen der 
individuellen Seele im tiberindividuellen Brahma. Persén- 
lichkeit, Selbstbewu8tsein, Individualitat versinken,  ver- 
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schwinden im Ozean der unendlichen Gottheit. Nanak sagt: 
« Der Jiinger bleibt verschlungen (absorbiert).>*° In der 
bewu8tlosen Seligkeit der ihrer Individualitat entkleideten 
Seele, wie sie die Upanishaden und das buddhistische Sutta- 
Pitakam verkiinden, suchen auch die Sikh-Heiligen mukati 
(Sanskrit mukti), die endgiiltige Erlésung von Siinde, Leid 
und Wiedergeburt. «Im héchsten Stande gibt es weder 
Freude noch Schmerz, weder Hoffnung noch Verlangen; 
man kennt nicht Kasten noch Kastenabzeichen, man hort 
keine Reden noch Gesange. Im héchsten Stande gibt es nur 
himmlische Schau.>** Diese brahmanisch-buddhistische 
Anschauung von der kiihlen, bewu8tlosen Wonne des 
Nirvana kreuzt.sich jedoch bei den Sikh mit der farbigen 
Himmelsvorstellung der Muhammedaner. Der Granth spricht 
von Sach Khand (dem « wahren Reich»), einer Art Para- 
dies, in dem der fromme Sikh den ewigen Lohn fiir seine 
Glaubenstreue und Gottesliebe empfangt.” 

So erweist sich die Gottes- und Heilsanschauung Nanaks 
und seiner Nachfolger als ein buntes eklektisches Gemisch 
von Hinduismus und Islam. <« Die Religion der Sikh ist >, 
wie der Indologe Oltramare treffend sagt, «eine Art Sammel- 
becken, in dem Stréme von jeder Herkunft sich ver- 
mengen.>** Vedanta und Bhagavadgitaéa, Koran und Sifi- 
schrifttum und endlich die Dichtungen der mittelalterlichen 
Bhaktas Indiens — all das hat seinen Beitrag zum Granth 
der Sikh geliefert. Worin sich Nd&naks Lehre von der 
muhammedanischen und der hinduistischen scharf unter- 
schied, das ist ihr ausgesprochener Spiritualismus. Gegen 
den Lippendienst der Veda- und SAstra-Rezitation erhebt 
Nanak nicht minder seine Stimme wie gegen den Dienst der 
Gétterbilder, der allenthalben in den hinduistischen Tempeln 
getrieben wird.“* Aber auch der zeremonielle Gesetzes- 
dienst und die Werkgerechtigkeit des Islim wird von ihm 
als schreiender Widerspruch zur Gottesverehrung < im 
Geist und in der Wahrheit > verurteilt.*® 

«Mache Freundlichkeit zu deiner Moschee, Lauterkeit zu deiner 
Gebetsschnur, Recht und Gesetz zu deinem Gebetskanon, Bescheiden- 


heit zu deiner Beschneidung, Héflichkeit zu deinem Fasten, dann wirst 
du ein rechter Muselmann werden. > 
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«Es sind fiinf Gebetszeiten und fiinf Namen dafiir: die erste soll 
Wahrhaftigkeit sein, die zweite Rechtlichkeit, die dritte Liebe in Gottes 
Namen, die vierte reine Absicht, die fiinfte Lobpreis Gottes. >*6 


Auch der strenge Asketismus der Brahmanen, Yogin 
und Sanny4si wird von Nanak gebrandmarkt. 

«Sich ein Glied im Feuer verbrennen, im Wasser weilen, fasten, 
sich der Hitze und K4lte aussetzen, lange Zeit einen Arm hochhalten, 


auf einem einzigen Bein stehen, all diese BuBwerke sind Werke der 
Finsternis. >¢? 


Ja Nanak warnt sogar vor dem Leben der Bettelménche. 


«Habe keine Verehrung fiir die, welche sich guru und pir 
(arabischer Ausdruck fiir guru) nennen und betteln. Nur die, welche 
die Frucht ihrer Arbeit essen und eine niitzliche Arbeit verrichten, 
kennen den wahren Weg.> <Werdet ihr FEinsiedler in eurem 
eigenen Hause. >48 


In feiner Weise hat Nanak alles AeuBere, alles Aske- 
tische, Gesetzliche und Rituelle teils abgestoBen, teils in die 
Sphare des Geistig-Sittlichen erhoben. Aber dieser ent- 
schiedene Spiritualismus konnte nicht restlos durchgefiihrt 
werden. Der Mensch ist ein sinnlich-geistiges Doppelwesen 
und verlangt darum in seinem Gottesumgang immer wieder 
nach sinnenfalliger Darstellung der tibersinnlichen Gottheit, 
Als sinnliches, sakramentales Zeichen des ewigen Gottes er- 
scheint den Sikh genau so wie den Vishnu- und Siva- 
Mystikern und den Verehrern des Buddha Amitaébha der 
heilige Gottesname. Der Gottesname ist das greifbare 
Doppel-Ich des Gottes, in ihm ist die Fiille seiner ibernatir- 
lichen Heilskrafte enthalten, er besitzt magische Wunder- 
kraft. < Den Namen haben heiBt Gottes Gegenwart haben; 
wer diese Gegenwart hat, ist hinfort frei von Furcht.>” Wer 
den Namen Hari (eine der vielen Bezeichnungen Vishnu- 
Narayanas) ausspricht, erlangt dadurch die Fiille der Weis- 
heit, des Heils und der Seligkeit. Unaufhérlich verherr- 
lichen die Schriften des Granth die erldsende Kraft des 
Gottesnamens. 

«Das Grund-mantra (d.h. die Zauberformel, der Name Hari) 


enthalt alle Wissenschaft. Wenn jemand von den vier Kasten den 
Namen murmelt, wer es auch sei, dessen Rettung wird vollbracht. >°° 
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« Mag jemand auch die Sdstras (heilige Lehrbiicher) und die smrti 
(Tradition, Auslegung) durchforschen und erfassen, ohne den Namen 
kann die endgiiltige Erlésung nicht erreicht werden. >54 

« Murmele Haris Namen: Hari; mein Herz, das bringt Trost zu 
aller Zeit, bei Tag und bei Nacht. 

Murmele Haris Namen: Hari; mein Herz, denn der Gedanke 
an ihn vertreibt Siinde und Last. 

Murmele Haris Namen: Hari; mein Herz, das beendet alle 
Armut und Hungersqual. >5? 


Aber noch deutlicher tritt der unsichtbare Gott vor die 
Augen des Frommen in der Gestalt des heiligen Lehrers, 
des Guru. Der Guru ist fiir die Sikh wie fiir die Hindu eine 
Inkarnation der Gottheit selbst. In Ausdriicken, die wortlich 
mit dem Johannesevangelium iibereinstimmen, wird im 
Granth verkiindet, daB der Guru der deus visibilis ist, < Gott 
in Person >. ; 


«Der Guru ist Gott und Gott ist der Guru; es gibt keinen Unter- 
schied zwischen beiden.» <Gott und der Guru sind eins.» <Das 
Wort ist der Guru und der Guru ist das Wort.» «Der Guru ist der 
Schépfer, der Guru ist der Bildner; ohne den Guru ist nichts; was der 
Guru tun will, das geschiehit.>» «O Gott, der Guru hat mir deine 
Augen gezeigt. >58 


Als menschgewordener Gott erscheint der Guru als 
alleiniger Heilsmittler, der Weg zu Paramesur, dem héch- 
sten Herrn. 


«Ohne den Guru entspringt keine Liebe (zu Gott), der Schmutz 
der Selbstsucht wird nicht entfernt> (Nanak). «Der wahre Guru ist 
der wahre Herr, durch sein Wort wird die Vereinigung (mit Gott) zu- 
stande gebracht » (Amar D4s). « Ohne den wahren Guru kann niemand 
den Vollkommenen erlangen.>» «Der Guru ist die Leiter, der Guru 
ist das Boot, der Guru ist das FloB, der Name Haris. Der Guru ist 
der Teich, die See, das Boot, der Guru ist das firtha (der heilige 
Badeplatz) und die See» (NAnak).54 Von Nanak heift es sogar: < Er 
ist ein Mensch, durch dessen Gnade die ganze Welt erlést wird. >55 


Als dem sichtbaren Stellvertreter Gottes gebiihrt dem 
Guru gottliche Verehrung und Anbetung, glaubige Unter- 
werfung und unbedingter Gehorsam. Dem Guru wird ein 
« Menschendienst gewidmet, wie er selten ist in der Ge- 
schichte der Frémmigkeit.>°° Arjun ermahnt die Sikh: 
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Tafel 1. 


Die zehn Guru. In der Mitte oben Guru Nanak. 


Im Besitz von Prof. R. Otto=Marburg. 


Besonders heilige Badeterrasse (Manikarnika-Ghat) am Ganges in Benares. 
Phot. Prof. L. Sherman=Miinchen. 


Tafel 2. 
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etre Wasche die Fie der Frommen und trinke (das Wasser davon); 
bringe dein Leben den Frommen dar; vollziehe die Waschung im 
Staube der Frommen, werde ein Opfer fiir die Frommen. »57 


Der Brauch, das Wasser zu trinken, in dem der Guru 
seine FiiBe gewaschen hatte, war in der Alteren Zeit (vor 
Govind Singh) geradezu ein Einweihungsritus, durch den 
ein Frommer sich als Schiiler des Guru bekannte (caram- 
pahul). 

Diese Menschenvergotterung scheint dem hehren Spiri- 
tualismus der Sikhreligion nicht minder Abbruch zu tun 
wie der magische Namenkult. Das eigentliche Kultwesen 
hingegen offenbart bis zum heutigen Tage eine puritanische 
Strenge und Einfachheit.** Im goldenen Tempel zu Amritsar 
befindet sich kein Gétterbild. Das Allerheiligste birgt nur 
mehrere Abschriften des Granth, die auf seidenen Kissen 
ruhen. Tag und Nacht findet hier heiliges Chorgebet statt. 
Unter Begleitung von Saitenspiel singen die Granthis 
(< Bibelgelehrte >», die jedoch keinen eigentlich priester- 
lichen Charakter tragen) Abschnitte aus dem Granth. (Die 
Verehrung, die dem heiligen Buche als solchem von den 
Glaubigen gewidmet wird, unterscheidet sich freilich wenig 
von der hinduistischen Anbetung der Gétterbilder.) Wie 
die Israeliten auBer dem Sionstempel ihre Synagogen hatten, 
so besitzen die Sikh au8er dem Heiligtum Harimandar 
iiberall Dharm-sdlds, < Hallen der heiligen Lehre >, schmuck- 
lose Gebaude, in denen der Granth vorgelesen und erklart 
wird. Die Granthrezitation bildet auch das einzige Zere- 
moniell bei den hauslichen Feierlichkeiten, Geburten, Hoch- 
zeiten und Leichenverbrennungen. 

AuBer dem Wortgottesdienst der Granthlesung besitzen 
die Sikh Ahnlich wie die evangelischen Christen zwei Sakra- 
mente — eine Art Taufe und eine Art Abendmahl. Der 
« Pahul der wahren Religion» ist der (von Govind Singh 
eingefiihrte) Jnitiationsritus, durch welchen die mannbar 
gewordenen Sikhjiinglinge in die khdlsd, die <reine> Ge- 
meinde, aufgenommen werden. Nachdem die Tauflinge im 
heiligen Teiche Amritsar gebadet haben, wird tiber ihr 
Haupt und ihren Ké6rper ein Mischtrank von Wasser, 
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Zucker und Sii®igkeiten, der mit einem Dolch umgerihrt 
ist, ausgegossen, wobei die Worte gesprochen werden: vah 
guru-ji ka khdlsd, siri véh guru-ji ki fate! < Heil der reinen 
Gemeinde des Guru, Sieg dem heiligen Guru! » Die feier- 
lichste Handlung bei den gottesdienstlichen Zusammen- 
kiinften ist die Zubereitung und Austeilung des Kardh- 
prasdd. Ein aus Butter, Mehl und Zucker hergestellter 
Kuchen wird dem Guru geweiht und mit dem Ausruf: Vah 
Guru! den Glaubigen ausgeteilt. 

Die privaten religidsen Pflichten eines Sikh sind das 
(taglich zweimal stattfindende) rituelle Bad und die Lesung 
des Granth. Als Morgengebet soll er die Japji des Nanak 
und die Jdpji des Govind Singh sprechen, als Abendgebet 
das So ddru, das ebenfalls im Granth enthalten ist. Nicht 
minder ernst als die religidsen Pflichten werden die sitt- 
lichen Imperative und Ideale von den Sikh beobachtet. Die 
Religion der Sikh tragt einen starken ethischen Akzent. 
Treue und Wahrhafitigkeit, Demut und Gehorsam, Gebe- 
freudigkeit und Gastfreundschaft, Vergebungsbereitschaft 
und williges Dulden von Unrecht, das alles gehért zum Leben 
eines frommen Sikh. Ein besonderer Nachdruck wird auf 
die Tugenden des Familienlebens gelegt, auf eheliche Treue, 
elterliche Fiirsorge und kindliche Liebe und Pietat. Gerade 
diese enge Verbindung von religidser Innerlichkeit und sitt- 
lichem Ernst verleiht der Religion der Sikh ihren Adel und 
hebt sie iber manche hinduistische Sekten und Kultgemein- 
schaften empor. Im taglichen Morgengebet tritt dieses reli- 
gidse Ideal in seiner ganzen GréBe und Reinheit vor die 
Seele des glaubigen Sikh. 


« Mache Gentigsamkeit zu deinen Ohrringen, Mafigkeit und Selbst- 
zucht zu deinem Bettelsack, Versenkung zur Asche (aufs Haupt). 
Mache deinen Leib, der nur ein Anteil des Todes ist, zu deiner Bettel- 
kutte, mache Glauben zu deiner Lebensregel und deinem Stab. 
SchlieBe dich an die Regeln des Yoga und mache den Sieg iiber dein 
Herz zum Sieg tiber die Welt. Heil, Heil, ihm, dem Ersten, dem 
Lichten ohne Anfang, dem Unverganglichen, dem ewig Gleichen! 

Mache géttliche Einsicht zu deiner Speise, Barmherzigkeit zu 
deinem Vorratswachter und die Stimme des Gewissens zur Pfeife (die 
zur Mahizeit ruft). Mache den, der die ganze Welt (in seine Schnur) 
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einfadelte, zu deinem geistigen Herrn. LaB Reichtum und Zauber- 
kunst den Trost von anderen sein. Vereinigung und Trennung ist das 
Gesetz, das die Welt erhalt, von dem Geschick empfangen wir unseren 
Anteil. Heil, Heil, ihm, dem Ersten, dem Lichten, dem Unverganglichen, 
dem ewig Gleichen! >59 


Es ist eine reine und erhabene Religion, die Sundar 
Singh seine Mutterreligion nennen darf, eine Religion, die 
das Beste des Hinduismus und des Isl4m in sich vereint, 
eine Religion, die Heilige und Martyrer aufweisen kann. 
Manche Elemente der Sikhreligion, wie der Glaube an 
Gottes siindenvergebende Liebe und an sein Offenbarwerden 
in einem Menschen, beriihren sich sogar mit den zentralen 
Wahrheiten der christlichen Offenbarung. Freilich sind 
diese Offenbarungsgedanken getriibt durch die starken Ein- 
schlage des vedantischen Pantheismus und des islamischen 
Fatalismus. Was der Lehre des Granth jede durch- 
schlagende Wirkung raubt, das ist ihr stark eklektischer 
Charakter, ihr stetes Schillern zwischen Theismus und 
Pantheismus, Personalismus und Impersonalismus, Ver- 
gebungsglauben und Nirvanasehnsucht. Eine nach letzter 
EFinheit und tiefster Befriedigung verlangende religidse Seele 
wie die Sundar Singhs konnte in dieser Mischreligion nicht 
ihre Heimat finden. Aber trotz aller Mangel und Schwachen 
war sie reich und rein genug, um diesem suchenden Gemiit 
ein zaaywyos ec Xoutdéy (<«Fiihrer zu Christus>) zu 
werden. 


3* 


II. Sundar Singhs Lebensgang. 


1. Jugendzeit. Innere Kdmpje.* 
(Nach Sundar Singhs Selbstaussagen.) 


Sundar Singh entstammt einer alten, vornehmen und 
sehr begiiterten Sikhfamilie. Am 3. September 1889 wurde 
er in dem Dorfe Rampur im Staate Patiala geboren, wo sein 
Vater Sirdar Sher Singh Gutsbesitzer und Ortsvorsteher 
war. Von Luxus und Reichtum umgeben, wuchs er auf. 
Sein vaterliches Haus war aber nicht nur eine Statte der 
Behaglichkeit, sondern auch der Gottesfurcht. Sundars 
Mutter, eine ebenso gebildete wie fromme Frau, weckte 
schon frih in dem Knaben, der ihr in innigster Liebe zu- 
getan war, den Sinn ftir das G6ttliche und Ewige. Sein 
Wort: «Ich glaube, da8 jeder wirklich fromme Mensch 
eine fromme Mutter hatte, >* bewahrheitet sich an Sundar 
Singh selbst. Seine Mutter nahm ihn stets mit sich, wenn sie 
in den Tempel ging, um Opfer zu bringen, oder wenn sie 
alle vierzehn Tage die purohita (Geistlichen) im Dschungel 
besuchte, um sich bei ihnen geistlichen Rat und Zuspruch 
zu holen. Sie unterwies ihn in den heiligen Schriften der 
Sikhreligion wie des Hinduismus.* Sie hielt ihn stets zum 
taglichen religidsen Leben an. Wenn er morgens aufwachte 
und nach Milch verlangte, sagte sie ihm: «Nein, zuerst 
mut du geistliche Nahrung empfangen.» Obgleich er bis- 
weilen dariitber unwillig war, mu8te er zuerst Abschnitte 
aus den Veden und SAstra, dem Granth und der Bhagavadgita 
lesen, ehe er Milch bekam.* Mit sieben Jahren konnte er 
bereits die ganze Bhagavadgita auswendig —— was fiir indische 
Verhiltnisse nichts Ungewoéhnliches ist.” Die Mutter war es 
auch, die dem jungen Sundar das gottgeweihte Leben als 
seinen Beruf hinstellte. <« Du darfst nicht >, sagte sie ihm, 
« oberflachlich und weltlich werden wie deine Briider. Du 
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mu8&t den Frieden der Seele suchen und die Religion lieben, 
und eines Tages sollst du ein heiliger SAdhu werden. »° 
Dieses Mutterwort schlug tiefe Wurzeln im Herzen des 
Knaben; die Eindriicke, die er von dem_ schlichten, 
friedvollen Wesen der seine Mutter beratenden Sannydsi 
empfing,’ bestarkten diese Mahnung und weckten in seinem 
jungen Herzen die Sehnsucht, diesen M&nnern 4hnlich zu 
werden. Sein ganzes Innenleben wurde zu einer grofen 
Sehnsucht nach Santi, dem Frieden des Herzens. Und als 
er ihn endlich gefunden, da erfiillte er den frommen Wunsch 
der Mutter und machte das Leben des Sadhu zu seinem 
Beruf. Die Mutter gab so den Ansto8 zur vita religiosa 
Sundar Singhs. Er selbst bezeugt immer wieder in wunder- 
vollen Worten, da8 das Wort, Beispiel und Gebet seiner 
Mutter entscheidende Bedeutung fiir seine kiinftige Ent- 
wicklung gewann. 

«Das Kind an der Mutterbrust ist wie der Ton in den Handen 
des Tépfers. Sie kann mit dem Kind alles machen, wenn sie eine 
betende Mutter ist, wenn sie mit ihrem Geist in Verbindung bleibt 
mit dem Geist des gré8ten aller Erzieher.>» «Meine Mutter erzog 
mich in einer religidsen Atmosphare; sie bereitete fiir mich das Werk 
des Herrn vor. Sie wuBte nicht, was aus mir werden sollte; nach 
dem Hinduismus tat sie ihr Bestes... Sie ware eine Christin ge- 
worden, wenn sie langer gelebt hatte. Wenn ich an sie denke, danke 
ich Gott immer ftir eine solche Mutter. Sie hatte wunderbares Licht. 
Ich habe viele christliche Frauen gesehen, aber keine, die meiner 
Mutter glich.»8 <Der heilige Geist war es, der mich zum Christen 
machte, aber meine Mutter war es, die mich zum SAdhu machte. > 
«Ich bin im besten theologischen College gewesen — das Mutterherz 
ist das beste theologische College der Welt. >° 


Im jugendlichen Alter von 14 Jahren verlor Sundar 
Singh seine Mutter, in einer Zeit, da seine religidsen Kampfe 
bereits begonnen hatien. Tiefes Leid erfiillte seine Seele, ein 
Leid, das bis heute in seinem Herzen nachzittert. « Selbst 
heute noch legt sich ein schmerzlicher Zug auf des Sadhu 
Angesicht und sein Blick umflort sich, wenn man auf seine 
Mutter zu sprechen kommt.>*® Mit doppeltem Eifer warf 
er sich nun auf das Studium der heiligen Biicher. Oft saB 
er bis Mitternacht iiber dem Granth, den Upanishaden und 
dem Koran. Zahlreiche Stellen pragte er seinem Gedachtnis 
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ein. Sein Guru (religidser Lehrer) sagte zu Sundars Vater: 
< Ihr Sohn wird entweder ein Narr oder ein groBer Mann.>* 
Der Vater machte dem iibereifrigen Knaben Vorhalt: <« Du 
verlierst den Verstand, mein Sohn, du richtest deine Augen 
zugrunde. Du bist noch ein Kind, warum qualst du dich 
so sehr mit Fragen des geistigen Lebens? >» Sundar Singh 
antwortete: <Ich mu8S den Frieden um jeden Preis haben. 
Die Dinge der Welt kénnen mich nicht befriedigen. >** Mit 
der angestrengten Lektiire verband er die stundenlange tiefe 
Meditation, aber auch sie half ihm nicht zur dauernden 
inneren Ruhe.*®? Unter der Leitung eines Hindu-SannyAasi 
iibte er sich in der Psychotechnik des Yoga.** Durch die 
angespannte innere Konzentration gelang es ihm, sich in 
Trance-Zustande zu versetzen, die ihm eine voriibergehende 
Ruhe brachten; aber wenn er aus ihnen in die normale 
BewuBtseinslage zuriickkehrte, fand er sich in demselben 
Gemiitszustande, in dem er die Yogaiibung begonnen hatte.” 
Auch die Ratschlage und Auskiinfte, die ihm indische 
purohita und sddhu gaben, konnten ihn auf dem Wege zum 
Herzensfrieden nicht voranbringen.** Ebenso wenig war ihm 
die treueste und eifrigste Befolgung aller Zeremonien und 
Riten eine innere Hilfe.*’ 


«Ich versuchte >, bekennt er, <« Ruhe zu finden durch die Mittel, 
welche die indischen Religionen anbieten: Hinduismus, Buddhismus, 
Muhammedanismus, aber ich konnte da nichts finden.» «Ich wollte 
mich selbst erretten; wie studierte ich nicht alle unsere Biicher! Wie 
rang ich nach Frieden und Ruhe! Ich tat gute Werke, ich tat alles, was 
zum Frieden ftthren konnte, aber ich fand ‘hn nicht; denn ich konnte 
ihn mir nicht verschaffen. >18 


Der Friede, den Sundar Singh so heif8 ersehnte, kam 
nicht aus seiner Mutterreligion, sondern von ferne her. In 
der Missionsschule seines Heimatortes, die in den siebziger 
Jahren des vorigen Jahrhunderts von dem amerikanischen 
Presbyterianer Dr. Wherry gegriindet worden war,*® lernte 
er das Neue Testament kennen, das dort taglich als ,Text- 
buch‘ gelesen wurde.” Er wies es zuerst mit der gré8ten 
Entriistung von sich: « Wozu die Bibel lesen? Wir sind 
Sikh, unser heiliges Buch ist der Granth. > « In jenem Buche 
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mdgen gute Dinge stehen, aber es ist gegen unsere Reli- 
gion. >** Aber auch andere warnten ihn vor der Bibel: < Lies 
nicht die Bibel, weil ihr eine geheime Gewalt innewohnt, die 
dich zum Christen macht.>?? Sundars Ha8& wider das 
Christentum wurde so gliihend, da8 er das Haupt einer 
eigenen Vereinigung von Schiilern wurde, die alle erklarte 
Feinde des Christentums waren. Wiederholt zerri8 und 
verbrannte er Stiicke der Bibel sowie andere christliche 
Schriften.** Wenn er die Missionare kommen sah, um das 
Evangelium zu predigen, rief er: « Diese Leute sind Uebel- 
tater; sie sind gekommen, um alles bei uns zu verderben. » 
Ja, er warf Steine und Diinger auf sie und befahl den 
Dienern seines Hauses, dasselbe zu tun.”* Er trug sich sogar 
mit dem Gedanken, eine Schrift gegen das Christentum zu 
schreiben.” Aber trotz seines fanatischen Hasses lie8 ihn 
das geheimnisvolle Buch der Christen nicht los. «Schon 
damals >, gesteht er, <verspiirte ich die g6ttliche An- 
ziehungskraft und wunderbare Gewalt der Bibel. Wie in 
briitender Hitze ein frischer Seewind kihlt, so war ihre 
Wirkung auf meine Seele schon damals erfrischend. »** Vor 
allem war es ein Jesuswort, das sein ruheloses, friedever- 
langendes Herz im Innersten ergriffen hatte: < Kommet her 
zu mir alle, die ihr miihselig und beladen seid, ich will euch 
erquicken; ... und ihr werdet Ruhe finden fiir eure Seelen » 
(Mt. 11, 28 f.). Sundar konnte es nicht glauben und rief: 
< Wie, unsere Religion, der Hinduismus, der die schénste 
Religion der Welt ist, gibt mir nicht den Frieden! und eine 
andere Religion sollte ihn mir geben kénnen? »*” Noch ein 
anderes Wort Christi erschiitterte ihn aufs tiefste: <« Also 
hat Gott die Welt geliebt, daB er seinen eingeborenen Sohn 
hingab, auf da8 alle, die an ihn glauben, nicht verloren 
werden, sondern das ewige Leben haben» (Joh. 3, 16)” 
Diese beiden Worte lieBen ihn nicht los, immer tiefer bohrten 
sie sich in seine Seele ein; aber er konnte ihren trostvollen 
Inhalt nicht fassen. < Christus hat sich selbst nicht erlésen 
kénnen, wie sollte er andere erlésen kénnen? >” Um diese 
geheimnisvollen Worte zu widerlegen, vertiefte er sich un- 
ermiidlich in die heimischen Religionsschriften. Er verglich 
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mit ihnen das Neue Testament, aber er konnte niemanden 
finden, der, wie Jesus, sagte: «Ich will euch Ruhe geben >, 
geschweige denn: <Ich will euch Leben geben». Der 
Kampf zwischen Christentum und Hinduismus, der in seiner 
Seele wihlte, fiihrte schlieBlich einen Wutausbruch herbei; 
er verbrannte die Bibel, jenes geheimnisvolle Buch, das den 
Frieden verhie8 und Ruhelosigkeit und Zwiespalt brachte. 
Sein Vater sagte befremdet: <« Warum tust du etwas so 
Térichtes? > Sundar Singh antwortete: < Die Religion des 
Abendlandes ist falsch, wir miissen sie vernichten.> Jener 
Tag — es war der 16. Dezember 1904 — ist dem Sadhu 
unvergeBlich als der dies ater seines Lebens.** Der tiefe 
Reueschmerz itber dieses Attentat gegen die Bibel durch- 
zittert seine Seele bis zum heutigen Tage und bricht immer 
von neuem in seinen Predigten und Bekenntnissen durch. 
« Die Erinnerung daran, da8 ich Christum verfolgt und die 
Bibel zerrissen habe, ist wie ein Distelstachel in meinem 
Leben. >*” 


2. Bekehrung. 
a. Sundar Singhs Selbstaussagen. 


Die Friedlosigkeit und Unruhe Sundar Singhs erreichte 
ihren inneren Héhepunkt. Nichts konnte ihm die ersehnte 
Santi geben.** So fa&®te er den verzweifelten Entschlu8, 
sich zu toéten, von der Hoffnung beseelt, vielleicht im jen- 
seitigen Leben die ersehnte Ruhe zu finden. « Wenn ich 
Gott in dieser Welt nicht finden kann, finde ich ihn vielleicht 
in der anderen Welt. >** Am Vorahbend des 18. Dezember 
trat er vor seinen Vater und sagte ihm: «Ich will dir 
Lebewohl sagen, morgen friih wirst du mich tot finden.» 
« Warum willst du dich téten? » fragte der Vater. < Weil 
der Hinduismus meine Seele nicht befriedigen kann noch 
auch dies Geld noch auch diese Behaglichkeit noch irgend 
eines der Giiter dieser Welt. Dein Geld kann die Wiinsche 
meines Leibes befriedigen, aber nicht meine Seele. So habe 
ich genug an diesem elenden und unvollkommenen Leben; 
ich will ihm ein Ende machen.» Am kommenden Morgen 
wollte sich der Jiingling auf die Schienen legen und sich von 
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dem Schnellzug, der um fiinf Uhr am Hause vorbeifuhr, 
uberfahren lassen. 

Friih um drei Uhr am 18. Dezember erhob er sich von 
seinem Lager, nahm, wie es Hindusitte und ausdriickliche 
Vorschrift Govind Singhs ist,®* ein kaltes rituelles Bad. Dann 
begann er Gott anzuflehen, ihm den Weg zum Heil zu 
zeigen. Weil seine Seele ganz von Zweifeln erfiillt war, betete 
er zunachst < wie ein Atheist >: «<O Gott — wenn es einen 
Gott gibt — zeige mir doch den rechten Weg, und ich will ein 
Sadhu werden; sonst werde ich mich téten. >**° Er beschlo8: 
« Wenn mir nichts offenbar wird, wenn ich immer nichts 
verstehen kann, will ich mich t6ten, um Gott in der anderen 
Welt zu begegnen.» Er betete und betete ohne Unterlaf; 
er flehte Gott an, die Ungewi8heit und Unruhe von seiner 
Seele zu nehmen und ihr den Frieden zu schenken;*’ aber 
er empfing keine Antwort. Er lie& sich nicht entmutigen 
und fuhr fort, mit Gott im Gebet zu ringen, in der Hoffnung, 
so den Frieden zu finden.* 

Da plétzlich — gegen halb fiinf Uhr — gewahrte er 
in seinem Gebetskammerlein ein grofes Licht. Er glaubte, 
das Haus stehe in Flammen, Offnete die Tiir und blickte 
umber, aber es war kein Feuer da. Er schlo8 die Tiir und 
betete weiter. Da sah er wie in einer Lichtwolke das liebe- 
strahlende Angesicht eines Menschen. Er glaubte zunachst, 
es sei Buddha oder Krishna oder eine andere Gottheit und 
wollte sich darum niederwerfen, um sie anzubeten.*® Da 
aber vernahm er zu seiner gro8en Ueberraschung auf 
Hindustani*® die Worte: Tu mujhe kyun satata hai? Dekh 
main ne tere liye apui jan salib par di (« Warum verfolgst 
du mich? Gedenke, da8 ich fiir dich mein Leben am Kreuz 
dahingab »).* Er war unfahig zu verstehen und konnte 
kein Wort sagen. Da entdeckte er die Wundmale jenes 
Jesus von Nazareth, welchen er fiir einen grofen Mann 
gehalten, der vor langer Zeit in Palastina gelebt und ge- 
storben,” jenes Jesus, den er vor wenigen Tagen noch 
gliihend gehaSt hatte. Und dieser Jesus zeigte in seinem 
Angesicht keinerlei Spur von Zorn dariiber, daB er seine 
heiligen Schriften verbrannt hatte, sondern eitel Milde 
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und Liebe.’ Da kam ihm der Gedanke: ,Jesus Christus 
ist nicht tot; er lebt und das ist er selbst’. Und er sank 
ihm anbetend zu FiiBen.“* Im Nu wurde sein Innerstes 
umgewandelt,” er fiihlte, wie Christus ihn gleich einem 
géttlichen Strom ganz und gar durchdrang;“* Friede und 
Freude erfiillten seine Seele*’ und < trugen den Himmel in 
sein Herz hinein>.“S Als Sundar Singh sich erhob, war 
Christus entschwunden, aber jener wunderbare Friede war 
geblieben und hat ihn seither nie verlassen.*® Er selbst 
bekennt: « Weder im Hindustani, meiner Muttersprache, 
noch im Englischen vermag ich die beseligende Erfahrung 
jener Stunde zu beschreiben. >°° 
‘Voll Freudé weckte er seinen Vater und verkiindete ihm: 
«Ich bin Christ! » Dieser konnte es nicht glauben: Du hast 
den Verstand verloren, geh schlafen. Vorgestern verbranntest 
du die Bibel, und jetzt willst du plétzlich Christ sein? Wie 
reimt sich das zusammen?» Sundar antwortete: <« Weil 
ich ihn gesehen habe. Bisher sagte ich mir immer: das ist 
ganz einfach ein Mensch, der vor 2000 Jahren gelebt hat. 
Heute habe ich ihn selbst gesehen, den Iebendigen Christus, 
und ich will ihm dienen.> < Ich habe seine Macht erlebt. >** 
« Er hat mir den Frieden gegeben, den Kein anderer mir 
geben kann.» « Darum wei8 ich, da8 er der lebendige 
Christus ist. Ich will und mu8 ihm dienen.>** Da sagte 
der Vater: «Du wolltest dich doch téten? > Der Sohn 
erwiderte darauf: «Ich habe mich schon getédtet. Dieser 
Sundar Singh ist tot; ich bin ein neuer Mensch. > 

Christi Erscheinung ist fiir den Sidhu der entscheidende 
Wendepunkt seines Lebens. Sie brachte ihm die Erfiillung 
seines heiBen Sehnens und krampfhaften Bemithens: Sdnti, 
die wunderbare Ruhe, « den Frieden, der hdher ist als alle 
Vernunft,» den « Himmel auf Erden»>. «Nachdem ich 
mich miide gesucht hatte in der Religion der Hindu, fand 
ich schlieBlich in Christus die Ruhe und den Frieden, nach 
dem mein Herz verlangte.>** Diese Bekehrung ist fiir 
Sundar Singh Offenbarung, Wunder im ausgesprochenen 
Sinn des Wortes, schlechthin tibernatiirlich. Wie jeder 
gliubige Bekehrte, so lehnt auch Sundar Singh die natiirliche 
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Erklarung des Bekehrungsvorganges durchaus ab und ver- 
ficht aufs entschiedenste seinen rein _ ,iibernatiirlichen‘ 
Gnadencharakter. 

<Das war keine Finbildung, die ich sah. Vorher haSte ich Jesus 
Christus und betete ihn nicht an. Wenn ich von Buddha spr4che, 
konnte ich sagen, daB das cine Wirkung meiner Einbildung war, denn 
ich war gewohnt, ihn anzubeten. Das war kein Traum. Wenn man 
aus einem kalien Bad kommt, traumt man nicht! Das war eine 
Wirklichkeit, der lebendige Christus! Er kann einen 
Feind Christi in einen Prediger des Evangeliums verwandeln. Er hat 
mir seinen Frieden gegeben, nicht blo& fiir einige Stunden, sondern 
wahrend 16 Jahren, einen wunderbaren Frieden, den ich nicht be- 
schreiben kann, aber von dem ich Zeugnis ablegen kann. »% 

< Was andere Religionen in vielen Jahren nicht zu Wege bringen 
konnten, das tat Jesus in einigen Sekunden. Er erfillte mein 
Herz mit unendlichem Frieden. > 

<Weder das Lesen noch die Biicher, nein, Christus selbst 
hat mich verwandelt.» <Als er sich mir offenbarte, sah ich seine 
Herrlichkeit, und ich wuSte, daB es der lebendige Christus war. »%7 


b. Beurteilung. 


Sundar Singh sieht in seiner Bekehrung eine Kund- 
gebung des transzendenten Gottes, eine Offenbarung des 
lebendigen Christus. Ja, er betont die Objektivitat seines 
Christuserlebnisses so stark, daB er es selbst von den 
Christusvisionen, die ihm spdter in ekstatischen Zustanden 
(z. B. bei seinem Fasten) zuteil wurden, trennt. Gegeniiber 
dem Berner Professor Hadorn erklarte er ausdriicklich, 
<er habe auch Visionen und wisse das genau zu unter- 
scheiden, aber Jesus habe er nur einmal gesechen >.” Die 
Realitat des lebendigen Christus ist fiir ihn genau so wie fiir 
die Apostel, die den auferstandenen Christus schauten, eine 
objektiv-physische. 

Dieser realistisch-religidsen Deutung des Bekehrungs- 
wunders setzt die moderne Religionswissenschaft eine natiir- 
lich-psychologische gegeniiber. Das psychologische Schema, 
das die Erforscher der Bekehrungsvorgange herausgestellt 
haben,” 148t sich unschwer auch in dem Erlebnis des Sadhu 
wiederfinden: hdchste Spannung des eigenen Bemiihens, 
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Verzweiflung und volle Resignation, plétzlich durchbrechende 
Gewifheit.° Die nahere phantasiemaBige Farbung des Er- 
lebnisses la8t sich sehr leicht aus der Beeinflussung durch 
die paulinische Bekehrungsgeschichte™ erklaren, deren Aehn- 
lichkeit in die Augen springt. Trotzdem sich der Sadhu 
nicht erinnert, vor seiner Bekehrung von der Christusvision 
des Paulus vor Damaskus gehért zu haben,” kann dies als 
wahrscheinlich gelten, da das Neue Testament tagliche 
Lektiire in der Missionsschule war. Es liegt nahe, anzu- 
nehmen, da8 Sundar Singhs innerer Kampf und seine Losung 
von selbst sich mit Ziigen des paulinischen Erlebnisses 
farbte. Endlich ist zu beachten, daf solche Bekehrungs- 
erlebnisse in der indischen Christenheit durchaus nichts 
Seltenes sind. Eine fithrende Persénlichkeit der indischen 
Methodistenkirche, Theophilus Subrahmanyam, ist ebenfalls 
durch eine wunderbare Erscheinung zum Christusglauben 
und zu seiner Missionsarbeit unter den Kastenlosen gefiihrt 
worden.” Sundar Singhs Lehrer, der Presbyterianer Fife, 
verweist auf die auffallenden Bekehrungserlebnisse in der 
Erweckungsbewegung, die in den Khasia-Bergen in Assam 
stattgefunden hat. Der indische Geist ist eben fiir visionare 
Erfahrungen in viel starkerem Mae angeiegt als der 
europaische. . 

An der Tatsachlichkeit von Sundar Singhs wunderbarer 
Bekehrung kann nicht gezweifelt werden. Es ist aus- 
geschlossen, da®B der Sadhu erst spater diese Erzahlung er- 
funden hat. Rev. Redman, der ihn neun Monate nach diesem 
Erlebnis einem genauen Verhér unterzog, um ihn auf seine 
Befahigung zum Empfang der Taufe zu priifen, erfuhr da- 
mals aus seinem Munde seine Bekehrung durch die Er- 
scheinung Christi.” Der Umstand, da8 Sundar Singh von 
diesem seinem heiligsten Erlebnis gewohnlich nur in seiner 
Verkiindigung erzahlte und es nie zum Gegenstand alltag- 
licher Gesprache machte,® spricht fiir seine Echtheit. Der 
Hinweis auf die erwahnten psychologischen Momente (den 
Parallelismus mit der paulinischen Bekehrung, den typischen 
psychologischen Ablauf und die Haufigkeit Ahnlicher Er- 
lebnisse bei indischen Christen) macht wohl dieses eigen- 
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artige Erlebnis verstandlicher, bietet aber keine restlose 
Erkl4rung. Die Psychologie vermag nur den Ablauf solcher 
Erfahrungen (im bewuBten und unterbewuBten Seelenleben) 
aufzudecken, aber ihr eigentlicher Sinn bleibt ihr verborgen. 
Die religidse ,Urmeinung’ des Bekehrten ist allein imstande, 
ber und hinter allen historischen und psychologischen 
Prozessen das Offenbarwerden der gottlichen Realitat und 
ihre Gnadenwirksamkeit zu schauen. Diese Realitét mag 
sich der zufalligen 4uBeren historischen Einfliisse und der 
gesetzesma4Bigen seelischen Vorgange bedienen, aber sie 
selbst ist das schlechthin < Ganz Andere », das jenseits aller 
psychologischen Gesetzm4Bigkeit liegt und sie im Akt der 
Offenbarung durchschlagt. 

Das, was Sundar Singh und allen, die auf ahnliche 
Weise bekehrt wurden, offenbar wurde, ist das Wunder des 
gottlichen Gerichtes und der géttlichen Gnade. Das Gericht 
fiberfibrt den Menschen seiner ganzlichen Unfahigkeit, selbst 
das Heil zu erwirken; die Gnade schenkt ihm die GewiBbheit 
des Heils ohne sein eigenes Bemiihen. Diese christliche 
Grunderfahrung von der Nichtigkeit der menschlichen Werke 
und von der Alleinwirksamkeit der in Jesu Kreuzestod offen- 
baren Gottesgnade — nichts anderes bildet den inneren Kern 
von Sundar Singhs < Bekehrungserlebnis ». < Als Christus 
sich mir offenbarte, erfuhr ich, da® ich ein Siinder bin und 
da& er mein Erloser ist. »” Sundar Singh ist darum kein 
anderes Erlebnis zuteil geworden als Paulus und Luther 
und einem jeden Christen, dem die Frage: Siinde und Gnade 
die Zentralfrage geworden. Der Unterschied liegt ledig- 
lich darin, da& dem Paulus die eigene Siindigkeit und Un- 
fahigkeit an der jiidischen Thora aufging, Luther an der 
monastischen Regel, Sundar Singh hingegen an der Bhaga- 
yadgit4, an der philosophisch-mystischen Heilsanweisung 
des Hinduismus.” 

<Der Hinduismus hatte mich gelehrt, daf es cinen Himmel gebe, 
und ich tat mein Bestes, um von der Siinde befreit zu werden und 
in allen Dingen nach dem Willen Gottes zu handeln. Ich versuchte 


mein Leben durch meine guten Werke z retten, was sinn- 
los war und mich nicht retten konnte. Ich war stolz auf die indische 
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Religion und Philosophie; aber die Philosophie kann die Stinder nicht 
retten. Verzweifelt bat ich Gott, mir den Weg des Heils zu zeigen. 
Als Antwort auf meine Gebete sah in meinen Heiland. Er zeigte 
sich mir selbst. Ich hatte nie erwartet, so etwas zu sehen. >® 


Diese echt paulinisch-lutherische Gnadenerfahrung ist 
der Inhalt von Sundar Singhs Bekehrung; die AauBere 
Form, in der er diesen Inhalt erfa8te, ist die Christus- 
erscheinung. Da8B diese auBere Form nicht wesentlich ist, 
daB also die christliche Heilserfahrung ohne mirakuldses 
Beiwerk moglich, ja sogar gew6hnlich ist, hat Sundar Singh 
selbt deutlich genug ausgesprochen. Er selbst wendet auf 
seine Bekehrung das Wort des Herrn an: < Selig sind, die 
nicht sehen und doch glauben >;” er stellt sich selbst demutig 
unter jene Christen, denen ohne eine wunderbare Erscheinung 
das Geheimnis des lebendigen Christus und das Wunder 
seiner rettenden Gnade aufgegangen ist; er halt Luther, 
der keine Erscheinung Christi hatte, eben deshalb fiir den 
GréBeren.” Aber er ist davon itberzeugt, dafB er selbst in 
seiner schwierigen Lage ohne diese auerordent- 
liche Offenbarung Christi das Heil nicht gefunden hatte 
und daB sich Gott deshalb in seinem Fall dieses ungewohn- 
lichen Mittels bediente. Diese irregulare visionadre Form 
der christlichen Gnadenerfahrung wird uns_ psychologisch 
verstandlicher, wenn wir uns vergegenwartigen, wie Sundar 
Singh den Kontakt des Menschen mit der tbersinnlichen 
Wirklichkeit veranschaulicht. 


«Das Gehirn ist ein sehr zartes und empfindliches Werkzeug, mit 
vielen feinen Sinnen ausgeriistet, die beim .Meditieren Botschaften aus 
der unsichtbaren Welt empfangen und Ideen anregen, welche weit 
liber normale menschliche Gedanken hinausgehen. Nicht das Gehirn 
erzeugt diese Ideen, sondern es erhalt dieselben von der geistigen, 
unsichtbaren, oberen Welt und iibersetzt sie in eine Sprache, welche 
den menschlichen Verhaltnissen und Umstaénden angemessen ist. 
Manche Leute empfangen solche Botschaften im Traume, andere in 
Visionen und wieder andere in wachen Stunden wa&ahrend der 
Meditation, >78 


Sundar Singh wiirde gewif zégern, diese seine eigene 
Erkenntnis auf seine Bekehrungserfahrung anzuwenden; als 
die entscheidende Wendung in seinem Leben stellt er sie 
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mit Recht iiber alle seine sonstigen ekstatischen und visio- 
naren Erlebnisse. Aber wir AuBenstehende gelangen durch 
diese Erwagungen zu einer wahren, gesunden und allseitigen 
Auffassung dieses merkwiirdigen Ereignisses. Das Bild von 
der « drahtlosen Botschaft » veranschaulicht uns einmal die 
Realitat der géttlichen Offenbarung und Gnadenmitteilung, 
dann aber auch ihre absolute Geistigkeit und Unaussprech- 
lichkeit. Wie die Aetherwellen, welche die drahtlose Bot- 
schaft fortpflanzen, unsichtbar sind, so entzieht sich auch 
die Beriihrung der Seele mit der transzendenten Wirklich- 
keit jeder menschlichen Erkenntnis. Und wie diese Wellen- 
bewegungen von der Antenne aufgefangen werden miissen, 
um dem menschlichen Ohr vernehmbar zu werden, so muB 
auch die geistige Gottesoffenbarung versinnlicht werden, um 
dem menschlichen Geiste fa8bar zu werden. Diese Ver- 
sinnlichung erfolgt gewohnlich in originalen oder stereo- 
typen Vorstellungsbildern, bisweilen aber vollzieht sie sich 
in Anschauungsbildern von sinnlicher Intensitat und Farbe. 
Es geht nicht an, diese Anschauungsbilder als Halluzinationen 
zu kennzeichnen, da sie nicht Wunschgebilde sind, sondern 
nur Ausdruck einer ibersinnlichen Erfahrung. Sundar 
Singhs Bekehrungserlebnis ist wie die Gotteserfahrung aller 
wahrhaft Frommen eine Offenbarung der gottlichen 
Wirklichkeit, ein Wunder der géttlichen Gnade. Aber 
nicht in der 4u8eren Christuserscheinung ist dieses Wunder 
zu suchen, sondern iiber und hinter ihr. Die 4u8ere Wahr- 
nehmung ist nur der notwendige sinnenfallige Ausdruck 
jener unmittelbaren geistigen Einwirkung, die er von der 
jenseitigen < Gotteswirklichkeit> empfangen, von dem 
« lebendigen Christus >. 


3. Priifung und Verfolgung. 


Nachdem Sundar Singh auf wunderbare Weise Christus 
als seinen Erléser gefunden hatte, verharrte er mehrere 
‘lage in einsamem Gebet. RiesengroB trat nunmehr vor sein 
Gewissen die Verunglimpfung, die er drei Tage vor seiner 
Bekehrung der Bibel angetan hatte. In innigem Gebet flehte 
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er zu Gott um Vergebung: < Mein Gott, verzeih mir. Ich 
war geistig blind; ich konnte dein Wort nicht verstehen; 
deshalb habe ich die Bibel verbrannt.» Da empfing er vom 
Herrn die trostvolle Zusicherung: < Du warst geistig blind, 
aber jetzt habe ich deine Augen gedffnet. Geh hin, gib mir 
Zeugnis! »* « Zeuge von meiner gro8en Tat, bezeuge, da’ 
ich der Retter bin! >”* Wie beim Vélkerapostel (Gal. 1, 15 f.) 
schlo8 sich an die Bekehrung die Berufung zur Ver- 
kiindigung des Evangeliums. 

Das erste Zeugnis, das der fiinfzehnjahrige Jiingling fur 
seinen Heiland ablegte, war sein standhafter Bekennermut 
gegentiber seiner Familie und seinen Freunden.”* Sein Vater 
appellierte an ‘seinen Stammesstolz ais Sikh, an seine 
Familienehre wie an seine Pietaét gegen die Mutter — doch 
umsonst. Als des Vaters ‘Zureden erfolglos blieb, versuchte 
ein hochgestellter Oheim, ihn zum Festhalten an der Sikh- 
religion zu bewegen. Er éffnete ihm seine Schatzkammer, 
legte seinen Turban zu Sundars Fi8en — das Zeichen 
tiefster Demut — und flehte ihn an, seine Familienehre nicht 
durch seinen christlichen Glauben zu entweihen. < Dieses 
alles soll dein sein, wenn du einer der Unseren bleibsi. »7* 
Doch der jugendliche Christusjiinger blieb fest, sein Heilands- 
glaube war ihm teurer als alle Schatze der Welt. Zu den 
schmerzlichen Auseinandersetzungen mit seinen Angehoérigen 
kamen bald Spott, Hohn und Verfolgung. Seine bisherigen 
Kameraden beschimpften ihn als Meineidigen, Abtrunnigen 
und Betriiger; sein eigener Bruder verfolgte ihn mit bitterem 
HafB; die ganze Bevélkerung war gegen ihn aufgebracht. Der 
Lehrer der Schule wurde bei Gericht verklagt, weil er die 
Schiiler zur Annahme des Christentums presse. Aber Sundar 
Singh und ein anderer Knabe, der ebenfalls zum Christentum 
bekehrt worden war, bezeugten vor dem Richter die Un- 
schuld des Lehrers, wodurch sie den Unwillen der Bevdl- 
kerung gegen sich und gegen alle Christen des Dorfes noch 
steigerten.”” Viele von den Christen muBten wegziehen; die 
Missionsstation mute wegen der steten Bedrohung auf- 
gegeben werden. Sundar Singh selbst war in seiner Heimat 
nicht mehr des Lebens sicher und suchte Zuflucht in der 


Simla mit Ausblick auf den Himalaya. Ansicht vom Jakko-Hiigel aus. 
Originalaufnahme von Prof. G. Merzbacher=Miinchen. 


Srinagar (Kalchmir). Miindung des Dal=Kanals in den Jhefum beim Chenar=Bagh. 
Originalaufnahme von Prof. G. Merzbacherz=Miinchen. 
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presbyterianischen Missionsschule zu Ludhiana, die von Dr. 
Wherry geleitet wurde. Hier erlebte er die ersten schmerz- 
lichen Erfahrungen mit Christen; seine Mitschiiler waren 
groBtenteils Namenchristen, die nicht nach dem Evangelium 
lebten. Enttaéuscht verlie® er das Missionshaus und kehrte 
zu den Seinen zuriick. Aber sein Glaube an den Erléser 
wurde nicht erschiittert. Gar bald merkten die Angehdrigen, 
da8 die Riickkehr in das Vaterhaus nicht Riickkehr zur 
vaterlichen Religion bedeutete. Als sie sahen, da8 er vom 
christlichen Glauben nicht abzubringen war, suchten sie ihm 
einzureden, da8 er seinen Glauben geheim halte. Sundar war 
versucht, ihren Bitten zu willfahren, sich fern von der 
Heimat taufen zu lassen und dann wieder zu den Seinen 
zuruckzukehren. Der Gedanke an eine ganzliche Trennung 
von Besitz, Heim und Angehérigen schien ihm unertraglich. 
Aber eine Stimme sagte ihm: < Wer mich vor den Menschen 
bekennt, den werde ich auch vor meinem himmlischen 
Vater bekennen. » Und er tiberwand die Versuchung und 
sagte sich: <Ich bin willens, alles fiir den Herrn zu leiden, 
aber ich kann ihn nicht verleugnen.»” Als alle Be- 
miihungen der Verwandten fruchtlos blieben, brachte man 
ihn vor den Maharaja. Dieser hielt ihm die Schande vor 
Augen, die er durch sein Bekenntnis zum Christentum auf 
sich und die Seinen lade: < Sher Singha (Léwenherz), wie 
kommst du dazu, dich in einen Feigling zu verwandeln? » 
Und er versprach ihm einen hohen Ehrenposten, wenn er 
dem Glauben der Vater treu bleiben wollte. Aber Sundar 
Singh lieB sich in seiner Treue zu Christus nicht beirren; 
furchtlos legte er Zeugnis fiir seinen Heiland ab. Bald dar- 
auf besiegelte er seinen Bruch mit der Khdlsd, der vater- 
lichen Sikhgemeinde, dadurch, da& er sein langes Haar 
(s. o. S. 12) abschnitt.”” Nunmehr wurde Sundar von seinen 
Angehérigen als AusgestoBener behandelt. Wie ein Aus- 
saitziger muBte er auBerhalb des Hauses sein Nachtlager auf- 
schlagen und seine Mahlzeiten einnehmen.” SchlieBlich er- 
klarte sein Vater ihn als enterbt und jagte ihn aus dem 
Hause. 

Ohne alle Habe, nur mit seinem Neuen Testament und 
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einem Packchen Mundvorrat versehen, trat der sechzehn- 
jahrige Sundar Singh den pravrajya, den <Gang in die 
Heimatlosigkeit » an, den alle groBen Manner der Religion 
in Indien gegangen waren, angefangen von Mahavira 
Vardhamana Jina und Gotama Siddhartha Buddha. Die 
erste Nacht muBte er — so erzahlt er — bei kaltem Wetter 
unter einem Baum zubringen. Hungrig und durstig, zitternd 
vor Kalte saB er da, sein Neues Testament in den Handen. 
Da raunte ihm Satan ins Ohr: « Vorher warst du zu Hause 
in Behaglichkeit und Annehmlichkeit, heute leidest du. > 
Er aber verglich sein Leben im Elternhause mit seiner 
,Heimatlosigkeit‘: Mitten im Luxus und Behagen des vater- 
lichen Hauses war er friedlos und freudlos und jetzt, da er 
allein in kalter Nacht unter einem Baum weilte, empfand 
er wundervollen Frieden im Herzen. 


« Das war», bekennt der SAdhu, « meine erste Nacht im Himmel. 
Die Welt konnte mir einen solchen Frieden nicht geben. Christus, der 
lebendige Herr, go8 mir einen herrlichen Frieden ein. Die KaAlte 
ging mir durch und durch, ich war ausgestoSen und hungrig, aber 
ich hatte das Gefiihl, umhillt zu sein von der Macht des _ leben- 
digen Christus.» «Die Gegenwart meines Erlésers wandelie das 
Leiden in Freude. >81*) 


In seiner Veriassenheit flehte Sundar Singh um Gottes 
Fiihrung. Als Antwort auf sein Gebet empfing er die Ein- 
gebung, zu den Christen von Rupar zu gehen, die grofen- 
teils von seinem Heimatort dorthin gefliichtet waren. Kaum 
war er im Hause des dortigen Presbyterianerpfarrers Rev. 
Uppal angekommen, da brach er zusammen. Das Gift, das 
einer seiner Angehorigen der letzten Mahlzeit in einer sii8en 
Speise beigemischt hatte, begann zu wirken. (Schon vorher 
war sein Freund, der mit ihm den Lehrer vor Gericht ver- 
teidigt hatte, von seinem Vater vergiftet worden und an der 
Vergiftung gestorben.*?) Rev. Uppal und seine Frau riefen 
einen Arzt, cer eine Magenspiilung vornahm; er blieb bis 


*) Die Schilderung dieser Szene Ahnelt in auffalliger Weise 
einem Erlebnis im Tibet; es ist méglich, daB hier eine legendare 
Umbildung des Erlebnisses durch Gedachtniskontamination vorliegt. 
Vgl. u. S. 98, 162. 
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zum spaten Abend und verlieB ihn mit geringer Hoffnung. 
Zu seinem gro8en Erstaunen fand er ihn am andern Morgen 
gebessert. Sundars Freunde, Pfarrer Uppal und seine Frau 
wie die beiden Presbyterianermissionare Wherry und Fife 
erblicken in der unerwarteten Genesung eine wunderbare 
Gebetserhérung.* Sundar Singh selbst erzihlt den Vorgang 
mit folgenden Einzelheiten, die zum Teil nur von ihm selbst 
bezeugt sind: 


«Als ich zu den Christen kam, begann ich die Folgen des Giftes 
Zu splren...; die Schmerzen wurden heftig; ich lag auf dem Boden 
und litt sehr. Die Christen begannen fiir mich zu beten. Sie schickten 
auch nach einem Arzt. Dieser, ein bigotter Hindu, kam und unter- 
suchte mich; er fragte, wie es mit mir stehe, und erkannte klar, 
daB alle Hoffnung aus war. Er sagte: ,Hier gibt es nichts zu tun, 
es ist viel zu spat. Das Gift hat sich bereits tiber den ganzen Kérper 
verbreitet... Es ist das Beste, die Beerdigung vorzubereiten, denn in 
einigen Stunden ist er tot.’ Ich blutete schrecklich, und der Arzt sagte: 
,Du bist innerlich ganz vom Gift zerstért, und der Tod wartet auf 
dich.’ Ich war durch die furchtbaren Schmerzen sehr geschwAcht, 
aber ich konnte héren, was der Arzt sagte. Dabei dachte ich: ,Es ist 
nicht méglich, da8B ich sterben werde, denn ich habe noch nichts 
fiir meinen Erléser tun koénnen. Es ist ja nicht lange her, seit ich 
Christus gehaBt und die Bibel zerrissen; nur kurze Zeit bin ich Christ 
gewesen, und ich mu8 doch Gelegenheit haben, von ihm Zeugnis ab- 
zulegen.’ Da sagte ich zu den Freunden, die rings herum safen und 
fliisterten: ,Es ist nicht méglich, da8 ich jetzt sterben werde...’ Aber 
der Arzt sagte: ,Armer, einfaltiger Knabe, du weit nicht, was das 
fiir ein Gift ist; ich bin Arzt und kenne recht wohl dieses Gift und 
seine Wirkung.’ Das Letzte, was er sagte, war: ,Es niitzt nichts, ihm 
noch eine Medizin zu geben.’ Doch ich begann in meinem Geisie 
zu beten; auch der Pfarrer und die umstehenden Christen beteten die 
ganze Zeit. Ich blutete immerfort, war sehr schwach und konnie 
mich kaum bewegen. Die Nacht war lang und schwer; wir beteten 
und beteten, und als der Morgen zu daémmern begann, spiirte ich neue 
Kraft und begann mich besser zu fiihlen... Ich bat meine Freunde, 
mich hinaus in den Sonnenschein zu bringen. Da sah ich den Arzt 
herankommen. Er glaubte, daB die Leute daran_ seien, die Vor- 
kehrungen zum Begrabnis zu treffen... Als er mich sah, ging er 
schweigend von dannen. Lange Zeit hérte ich nichts von diesem Arat, 
aber 1919 traf es sich auf einer Versammlung in Birma, da8 ein 
Mann herzukam und mich begriiBte, mich bei der Hand fate und 
sagte: ,Mein Freund, erkennst du mich wieder...? Ich bin der Arzt, 
der zu dir kam, als du vergiftet warst und sagte, man koénne nichts 
tun... Damals war ich ein ausgesprochener Feind des Christentums, 
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aber da ich das sah, begann ich zu denken, daB das ein Wunder sei; 
ich begann die Bibel zu lesen und iiber Christus nachzudenken... 
Und nun danke ich Gott innig dafiir, daB auch ich Christ geworden 
bin.” Darauf stand dieser Arzt auf und begann davon zu reden, 
daB sich hier ein lebendiger Zeuge fiir Gottes Wunderwirken finde: 
ich sah ihn, als er vergiftet dalag und dem Tode nah war; aber 
Gott schenkte ihm Leben...’ Auch meine Angehérigen waren sehr 
verwundert, als sie von meiner Rettung hérten. Sie sagten: ,Er lebt, 
und wir haben ihn doch vergiftet, weil wir glaubten, er werde Schande 
iiber uns bringen.’ Da 6ffnete ich meine Bibel und zeigte ihnen das 
Markusevangelium mit den Worten: Hier steht geschrieben: ,Und so 
sie etwas Tédliches trinken, wird’s ihnen nicht schaden.’ >*# 


Als Sundar Singh auf dem Wege zur Genesung war, 
kam er wieder in die Christian Boys’ Boarding School zu 
Ludhiana. Die beiden Presbyterianermissionare Dr. Wherry 
und Dr. Fife nahmen sich seiner mit so groBer Liebe an, 
da er sagt, sie taten mehr fiir ihn, als seine Eltern hatten 
tun kénnen.* Immer wieder suchten seine Angehérigen, 
ibn von dort wegzuholen. Sein Vater kam einmal persénlich 
und versuchte, ihn zur Riickkehr ins vaterliche Heim zu 
bewegen. Sundar Singh aber blieb standhaft; er stellte dem 
Vater den wunderbaren Frieden vor Augen, den er in 
Christus erlangt habe und den er mit keinem irdischen Gliick 
vertauschen wolle.** 


Um Sundar Singh dem steten Drangen seiner Ange- 
horigen zu entziehen und ihn vor den Angriffen des Pdbels 
zu sichern, sandten ihn nunmehr die Missionare nach 
Subathu, einer arztlichen Missionsstation in der Nahe von 
Simla.®’ Dort bereitete er sich in stillem Schriftstudium auf 
die Taufe vor. Da nach den indischen Gesetzen der Ueber- 
tritt erst nach Vollendung des 16. Lebensjahres méglich war, 
mu8te er diesen Zeitpunkt abwarten. Infolge der Erregung 
des Volkes hielten es die Missionare von Ludhiana nicht fiir 
klug, ihn dort zu taufen. Darum sandte ihn Dr. Fife, der 
nunmehr die Leitung der Schule iibernommen hatte, mit 
einem Empfehlungsschreiben zu Rev. Redman, dem leiten- 
den Missionar der anglikanischen Church Missionary Society 
in Simla, und bat ihn, Sundar Singh nach sorgfaltiger Priifung 
die Taufe zu spenden. Sundar wanderte mit mehreren 
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gleichaltrigen Knaben und mit dem amerikanischen free 
lance‘-Missionar Stokes zusammen nach Simla und iiber- 
brachte Rev. Redman das Empfehlungsschreiben seines 
Lehrers. Redman schreibt von dieser Begegnung: 

«Ich empfing einen tiefen Eindruck von seiner Echtheit. Ich 
priifte ihn sorgfaltig und richtete an ihn zunachst eine Menge Fragen 
uber die Tatsachen des Evangeliums. Sundar Singh beantwortete sie 
zu meiner vollen Befriedigung, und er zeigte schon damals eine ganz 
erstaunliche Kenntnis des Lebens und der Lehre Christi. Dann priifte 
ich ihn hinsichtlich seiner persénlichen, erfahrungsmaBigen Kenntnis 
Christi als des Erlésers. Wiederum war ich mehr als befriedigt. Und 
ich sagte ihm, ich wiirde mich sehr freuen, ihn am kommenden Tag, 
einem Sonntag, zu taufen. Er erwiderte mir, er verlange danach, ge- 
tauft zu werden, weil es das Gebot des Herrn sei, aber er fiihle sich 
so sehr davon tberzeugt, da8 sein Meister ihn berufen habe, als sein 
Zeuge aufzutreten, daB er auch dann, wenn ich die Taufe nicht gut- 
heiBen kénne, dennoch hinausziehen wiirde. »8® 


Sonntag, den 3. September 1905, gerade an seinem 
16. Geburtstage, wurde Sundar Singh in der St. Thomas- 
kirche zu Simla durch Rey. Redman nach dem Ritus der 
anglikanischen Kirche getauft. Die Anfangsworte des 
23. Psalms, der bei der Taufe gebetet wurde, waren gleich- 
sam eine Prophetie auf das Leben des Wanderménches, 
das der SAdhu nun begann. < Der Herr ist mein Hirte, mir 
wird nichts mangeln. > 


4. Die Wirksamkeit des Sddhu. 
a. Missionsreisen im Osten. 


a) Sundar Singh in Nordindien. 

< Gehe hin und lege von mir Zeugnis ab » — so lautete 
die Mahnung, die Sundar Singh aus dem Munde seines 
Meisters nach seiner Bekehrung empfangen hatte. Nun galt 
es, diesem Ruf Folge zu leisten. Aber wie sollte der sech- 
zehnjahrige Jiingling imstande sein, von der Macht und 
Liebe seines Erlésers zu zeugen? Da trat vor seine Seele der 
Wunsch seiner verstorbenen Mutter: < Du sollst einmal ein 
Sadhu werden.» Sollte er nicht bei seinen Volksgenossen 
Gehér fiir die Frohbotschaft Christi finden, wenn er in 
jenem Gewande zu ihnen kam, das seit den Tagen des Veda 
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in Indien als heilig galt.° ja, das geradezu < das Haupt- 
symbol der Askese in ganz Asien >** geworden ist, jenem 
Gewande, das die gré8ten Frommen Indiens getragen, 
Mahdvira, Vardhamana Jina und Gotama Siddhartha 
Buddha samt seinen Bettelménchen, Chaitanya und Tulsi 
DAs, ja, auch Guru Nanak, der Stifter von Sundar Singhs 
Mutterreligion? Konnte er nicht in diesem Gewande, das 
heute weit iiber zwei Millionen Inder tragen,®*? den Indern 
ein Inder werden? Sollte er nicht Gehor finden, wenn 
er in seinem heimatlosen, armen und keuschen Sadhuleben 
jenes religidse Ideal erfiillte, das seit drei Jahrtausenden 
alle hohen Religionen Indiens verkiinden? Sollte er nicht 
die ,offene Tiir‘ finden, wenn er als nirgrantha, als ,Fessel- 
loser‘, als sannydsi, als ,Entsagender‘, als bhiksu, als ,Bettel- 
monch*‘, als sdédhu,”® als pilgernder Frommer, als fakir, als 
,Armer™ ihnen das Evangelium Christi verkiindete? Sollte 
er im gelben Asketengewande nicht < allen alles > werden 
— dieses Gewand wiirde ihm ja Zutritt zu allen Kasten, ja 
selbst zu den zenana, den Frauengemachern, geben. Solche 
und Ahnliche Gedanken lieBen in Sundar Singh den Ent- 
schlu8 reifen, ein christlicher SAdhu, ein Evangelist im 
indischen Asketengewande zu werden.” 

Sundar Singh war nicht der erste, der das gelbe 
Asketenkleid anlegte, um den Indern ein Inder zu werden. 
Seit unvordenklichen Zeiten trugen die Priester der ,ge- 
heimen Sannydsimission‘ (einer christlichen Nikodemus- 
kirche, die ihren Ursprung auf den Apostel Thomas zuriick- 
fiihrt) dieses Gewand, um unerkannt und ungestért ihren 
Landsleuten das Evangelium predigen zu kénnen (s. u. 
S. 44). Aber auch offene Missionare erwihlten das indische 
Asketenleben, um so den Zugang zu den indischen Herzen 
zu finden. So fiihrte schon der beriihmte Jesuitenmissionar 
Robert de Nobili, ein Neffe Bellarmins, der seit 1605 in 
Madura wirkte, die strenge Lebensweise eines brahmanischen 
Sannyasi und bekehrte dadurch zahlreiche Brahmanen zum 
Christentum.* Unter all den christlichen Evangelisten, die 
in der neueren Zeit das heilige Kleid des indischen Asketen 
trugen,* ragt hervor Bhavani Charan Banerji, ein 1861 ge- 
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borener bengalischer Brahmanenabkémmling, der zuerst 
ein begeisterter Vorkampfer des Brdhma-Samdj war, dann 
sich in der anglikanischen Kirche taufen lie8, aber bald zur 
rémischen Kirche iibertrat. Er zog im Dezember 1894 das 
gelbe Gewand an, gab sich den neuen Namen Brahma- 
bandhav Upddhydya (< Gottlieb, der Unterlehrer>) und 
erwahlte das Leben eines bhiksu sannydsi. Er trug sich 
mit dem gro8en Gedanken, ein matha (Kloster) katholischer 
Hindu-Sannydsi (und zwar se8haft-kontemplativer und 
wandernder Predigerménche) zu griinden. «< Wir diirfen 
nicht ruhen,»> schrieb er, <bis wir die Religion Christi 
in indischen Asketen gelebt und von indischen Ménchen 
gepredigt, bis wir die Schénheit des katholischen Glaubens 
in orientalische Kleider gehiillt sehen.» (Sein groBziigiges 
Ordensprogramm erfuhr zunachst liebevolle Férderung 
durch Bischof Pelvat von Nagpur, scheiterte aber an dem 
Widerstand des Erzbischofs Dalhoff, S. J., von Bombay und 
des papstlichen Delegaten Zalesky.*’ Doch tragen bis jetzt 
mehrere seiner Jiinger das gelbe Moénchskleid und arbeiten 
in seinem Geiste weiter. Heute erkennen nicht wenige 
romisch-katholische Missionare Indiens die Notwendigkeit, 
die Missionsplane de Nobilis und Brahmabandhavs zu ver- 
wirklichen und zur Griindung rein indischer Ménchsorden 
zu schreiten.*) : 

Es ist kaum anzunehmen, da8 der jugendliche Sundar 
Singh von diesen bekannten und all den unbekannten christ- 
lichen SannyAsi gehért hatte; vielmehr scheint er selbstandig 
die Idee eines christlichen SAadhulebens unter den Nach- 
wirkungen seiner Jugenderinnerungen erfaBt zu haben. Sein 
Lehrer Dr. Wherry riet ihm nach der Taufe, die theologische 
Schule in Saharampur zu besuchen, um eine gediegene 
Grundlage fiir seinen Evangelistenberuf zu legen. Sundar 
Singh aber erklarte, er ziehe die Ideale seines Landes vor 
und wolle als wandernder SAdhu das Evangelium verkiinden. 
Wherry erkannte mit prophetischem Blick die Bedeutung 
dieses Schrittes und gab ihm seinen Segen.” So legte denn 
der junge Christ 33 Tage nach seiner Taufe das heilige Kleid 
an und tat das Geliibde lebenslanglicher SAdhuschaft.*°° 
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«Fiir meine ganze Lebenszeit habe ich mein Leben Thm gelobt, 
und mit seinem Gnadenbeistande werde ich mein Geliibde nie brechen.> 
«Am Tage, da ich SAdhu wurde, habe ich dieses Kleid zu meinem 
Lebensgefahrten erwahlt, und soviel von mir abhangt, werde ich mich 
nie von ihm trennen. >1°4 


So trat der Sechzehnjahrige seine Missionswanderung 
an, barfuB, ohne alle Habe, ohne allen Schutz wider wilde 
Tiere. Auer seinem diinnen Leinengewande und einer 
Decke, die er oft als Turban um sein Haupt wand, hatte er 
nur ein Neues Testament in seiner Heimatsprache als 
Eigentum. Er bettelte um nichts;*” Almosen, die er von 
freundlichen Menschen empfing, waren seine Nahrung; ver- 
weigerte man sie ihm, so mu8ten Wurzeln und Blatter zur 
Stillung des Hungers dienen. Nahmen ihn giitige Menschen 
in ihr Haus auf, so genoB er dankbar ihre Gastfreundschaft; 
konnte er kein Obdach finden, so nachtigte er in schmutzigen 
Karawansereien Oder sogar in Hohlen oder unter Baumen. 
Seine hinduistischen Landsleute gewahrten ihm zumeist mit 
Freuden Obdach und Nahrung; dagegen stie8 er bei den 
Muhammedanern auf heftigen Widerstand, sobald er sich 
als christlicher Sadhu zu erkennen gab. Bisweilen 
wurde er unter Schmahungen aus dem Hause gejagt und 
mu8te hungernd und frierend im Dschungel eine Zuflucht 
suchen. Aber auch bei christlichen Missionaren stie8 
Sundar Singh, wie vor ihm Brahmabandhav, auf starkes 
MiBtrauen;’™ viele sahen im SAdhuleben ein hinduistisches 
Frommigkeitsideal, das sich nicht verchristlichen lasse, und 
tibten deshalb schroffe Kritik an seiner Missionsmethode.*® 
Mit besonderer Vorliebe ging Sundar Singh an Pilgerplatze, 
wo sich Sadhu und Sannydsi in gro8er Zahl versammelten, 
und verkiindete ihnen das Evangelium. Auch zu den Frauen, 
denen der Zugang in die Oeffentlichkeit verwehrt war, ging 
er, um ihnen Christum zu predigen. Dr. Wherry schildert 


anschaulich eine solche Evangelisationsversammlung unter 
Frauen. 


«Die Hindufrauen hérten von seinem Kommen und iiberredeten 
eine christliche Frau, die sie in ihren Zenana besuchte, sie méchte sie 
in ihr Haus, das mit einer Mauer umgeben war, einladen und den 
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Sadhu zu ihnen sprechen lassen. Die Frau erzahlte mir, da8 60 oder 
70 Frauen von den besten Familien kamen und ihn eine Stunde lang 
anhorten. Sie sassen mit gefalteten Handen da — Handflache an 
Handflache — und als sie weggingen, sagten sie: ,Was er sagt, ist wahr, 
und wir glauben jedes Wort; Jesus Christus ist der Erldéser.‘ »196 


Zuerst verkiindete der SAdhu das Evangelium in seinem 
Heimatorte und in den umliegenden Dérfern, dann zog er 
predigend durch den Punjab nach Afghanistan und 
Kaschmir, Lander, in denen die christliche Mission bisher 
kaum Fu8& gefaBt hatte. Nach langer und _ ermiidender 
Missionsfahrt kehrte er nach Kotgarh, einem kleinen Orte 
bei Simla im Himalaya, zuriick, um auszuruhen. Dort ver- 
band er sich mit dem genannten amerikanischen Missionar 
Stokes, der aus einer reichen Familie stammte und nach 
Indien gezogen war, um als Franziskusjiinger das Evangelium 
zu predigen.*” Dem Beispiel des SAdhu folgend, legte auch 
er das indische Asketengewand an. Der SAdhu hinwiederum 
hérte von ihm vieles tiber Franz von Assisi.“ Beide ver- 
einigten sich zur Verkiindigung des Evangeliums und traten 
eine entbehrungsreiche Fahrt durch das Kangra-Tal an. 
Unterwegs brach Sundar Singh, dessen jugendlicher Kérper 
diesen Strapazen nicht gewachsen war, im Dschungel unter 
einem schweren Fieberanfall zusammen. Sein Begleiter 
schleppte ihn bis zum Hause eines Europders, wo er lange 
Zeit liebevoll gepflegt wurde. Im Jahre 1907 widmeten sich 
beide im Aussatzigenheim zu Sabathu und im Pestkranken- 
hause zu Lahore der Krankenpflege. Tag und Nacht mihten 
sie sich um die Kranken, gonnten sich kaum Nachtruhe und 
verbrachten die Nachte, auf dem Boden liegend, zwischen 
Sterbenden. Nachdem 1908 Mr. Stokes durch Krankheit 
zur Riickkehr in seine Heimat genotigt war, setzte Sundar 
Singh allein seine Missionsarbeit fort. Von Lahore zog er 
nach dem Sindhigebiet und kehrte durch Rajputana 
zuriick.*”? In der unermiidlichen Evangelistentatigkeit ge- 
wann sein religidses Leben an Tiefe und Kraft. Rev. 
Redman, der ihn etwa zwei Jahre nach der Taufe bei einer 
Versammlung in Sialkote traf, erklart: «Ich hatte einen 
tiefen Eindruck von der Reife seines christlichen Charakters, 
die sich in seinem ganzen Reden und Benehmen offenbarte. 
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Er erschien nicht langer als Knabe, sondern als junger 
Mann, stark im Glauben, obgleich er erst 19 Jahre alt 
War >. 

Sundars sehnlichster Wunsch war es, nach Palastina 
zu pilgern und die Staétten zu sehen, wo sein Herr und 
Heiland gelebt und gelitten. Er kam jedoch nur nach 
Bombay und mu8te dort seinen Plan als undurchfiihrbar 
aufgeben. Predigend wanderte er durch Zentralindien nach 
seinem Heimatlande zurtick. Im Jahre 1909 trat er auf den 
Rat seiner christlichen Freunde in das anglikanische 
St. John’s Divinity College zu Lahore ein und widmete sich 
dort zwei Jahre lang dem Studium der Theologie. Das 
Sadhugewand behielt er bei, trotzdem ihm daraus manche 
Schwierigkeiten._ und Belastigungen erwuchsen. Im College, 
das damals von Canon Wood geleitet wurde, empfing er 
Unterricht in Bibelkunde, elementarer Kirchengeschichte, 
Liturgik (Common Prayer-book), Apologetik und Religions- 
geschichte. Hier lernte er auch die ,Nachfolge Christi‘ 
kennen, die er seitdem wiederholt las, und die tiefe Spuren 
in seinem Frémmigkeitsleben zuriicklieB. Im tibrigen bot 
das theologische Studium seiner schlichten und unnmittel- 
baren Frémmigkeit wenig Anregung. Im Gegenteil scheint 
gerade der Aufenthalt im Divinity College in Sundar Singh 
jene tiefe Abneigung gegen den theologischen Intellektualis- 
mus hervorgerufen zu haben, die in seinen Predigten und 
Bekenntnissen standig hervortritt (s. u. S. 117 ff., 240). An 
Weihnachten 1909 wurde er von der Beginner Class in die 
Junior Catechist Class versetzt; 1910 verlie8 er die Schule, 
nachdem ihm die Lizenz zum Predigen in den anglikanischen 
Kirchen der Diédzese Lahore erteilt worden war.** 

Unterdessen war sein Freund Stokes aus Amerika zu- 
riickgekehrt. Er hatte vom Erzbischof von Canterbury die 
Erlaubnis zur Griindung einer franziskanischen Bruderschaft, 
the Brotherhood of Imitation, erhalten. Die drei Mitglieder 
der neuen Ordensgemeinde, Stokes, Sundar Singh und Western 
(jetzt Canon in Delhi) legten in der Kathedrale zu Lahore 
die feierliche Profess ab.*” Auch nachdem der SAdhu Mit- 
glied der Bruderschaft geworden war, arbeitete er in Ver- 
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bindung mit der anglikanischen Church Missionary Society. 
Er hielt sich jedoch nicht an die Grenzen der kirchlichen 
Amtstatigkeit, sondern gleich John Wesley <betrachtete er die 
ganze Welt als sein Kirchspiel >*** und predigte iiberall und 
allen, die seine Botschaft anhérten. Einzelne kirchliche 
Manner waren tiber diese iiberkonfessionelle Evangelisation 
unwillig und erklarten ihm, da8 diese Arbeitsweise < bei 
einem Diakon unerwiinscht und bei einem  ordinierten 
Geistlichen tiberhaupt unmdglich sei>.* Das Predigen in 
anderen Didzesen setze die Erlaubnis des dortigen Bischofs 
veraus, auch sei es einem geweihten Diener der angli- 
kanischen Kirche verwehrt, in andern christlichen Kirchen 
zu predigen. Sundar Singh betrachtete die Bindung an eine 
Konfessionskirche als eine Einengung seines SAdhu-Berufes. 
«Er wiinschte nur als Christ angesehen zu werden, der in 
Verbindung mit dem einen Leib Christi stand. >** 

Im stillen Gebet erlangte er die GewiBheit, daB er die 
Frohbotschaft Christi ohne priesterliches Amt und ohne 
Auftrag einer christlichen Sonderkirche predigen miisse. Er 
ging zu seinem Bischof Lefroy in Lahore, dem nachmaligen 
Primas der Kirche Englands in Indien, der sich seiner schon 
wahrend seiner Studienzeit besonders angenommen hatte, 
und bat ihn, die erteilte Predigterlaubnis zuriickzunehmen. 
Dieser erkannte ausdriicklich seine besondere < prophe- 
tische » Berufung an und erfiillte seinen Wunsch. Auch 
sein vaterlicher Freund Dr. Wherry hie8 diesen Schritt 
gut.® Die Zuriickgabe der Predigterlaubnis bedeutete jedoch 
nicht eine Loslésung von der anglikanischen Kirche, welcher 
der Sadhu durch die Taufe angehérte. Sundar Singh pre- 
digte auch weiterhin in anglikanischen Kirchen, vor allem 
in der Thomaskirche zu Simla; auch empfing er nach wie 
vor in anglikanischen Kirchen das Abendmahl.*** Die Be- 
ziehungen zu seinen anglikanischen Freunden und Génnern, 
wie Rev. Redman und Bischof Lefroy, blieben durchaus 
ungetriibt.7”7 Noch heute betrachtet sich der Sadhu formell- 
kirchenrechtlich als Mitglied der anglikanischen Kirche.** 

Von den Bindungen des Kirchenamts und der Konfession 
frei, zog nun Sundar Singh als reiner nirgrantha seines 
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Weges weiter, um als christlicher Sadhu allen alles zu 
werden. Auf seiner Wanderung durch das éstliche Indien 
traf er in Sarnath, wo einst Buddha seine Wirksamkeit be- 
gonnen hatte, zum erstenmal mit Mitgliedern der geheimen 
Sannydsi-Mission zusammen, auf die ihn schon vorher 
Dr. Wherry aufmerksam gemacht haite.**® Diese esoterischen 
Christen,””° die sich als < Nachfolger des asiatischen Chri- 
stus > betrachten, sind tiber ganz Indien und die Nachbar- 
lander verstreut und gehéren hauptsachlich den gebildeten 
Bevolkerungsschichten an. Ihre Zahl betragt nach Aussagen 
geheimer Sannydsi mehrere Hunderttausende. Ein kleiner 
Teil von ihnen besitzt als christliche Geheimkirche eine 
regelrechte Organisation und glaubt im Zusammenhang 
mit der angeblich vom Apostel Thomas (Svdmi Thamsa 
Nand) begriindeten indischen Kirche zu stehen. Diese orga- 
nisierten Sannydsi zerfallen in zwei Klassen: Svdmi 
(Herren‘, ,Gebieter‘, ,Lehrer‘) und Sisya (,Schiiler‘). Er- 
stere, der Zahl nach etwa 700, leben als zdlibatére Asketen 
und tragen das gelbe Gewand; sie erkennen sich an dem 
Beinamen Nand (Sanskrit dnanda = Seligkeit). Die Mit- 
glieder dieser Geheimkirche versammeln sich in frither 
Morgenstunde in ,Gebetshausern‘, die 4u8erlich den Hindu- 
tempeln gleichen, aber weder Bilder noch Altare haben, 
und feiern ihren aus Bibellesung und Gebet bestehenden 
Gottesdienst in der Sanskritsprache. Dort halten sie teil- 
weise auch Taufe und Abendmahl. Thr Losungswort lautet: 
Yisu Nasrinaéth ki jai, «Jesus von Nazareth gehdrt der 
Sieg >. Der Sadhu fand bei Verfolgungen und Angriffen 
wiederholt Hilfe bei den geheimen Sannyasi.** Er richtete 
an sie immer wieder die Mahnung, aus ihrer Verborgenheit 
herauszutreten und offen Christum zu verkiinden. Sie er- 
widerten ihm darauf: 


« Unser Herr hat uns berufen, Fischer zu sein. Wenn ein Fischer 
einen Fisch fangen will, macht er keinen Larm; er setzt sich ruhig hin, 
bis sein Netz voll ist; denn wenn er Larm machte, wiirde der Fisch 
entkommen. Wir arbeiten darum in der Stille, und wenn das Netz 
voll ist, wird die ganze Welt das Ergebnis unserer Arbeit schauen. »122 


Ende 1912 wurde Sundar Singh aufgefordert, den 4000 


Missionsreisen im Osten (Nordindien) 45 


Sikh, die als Holzfaller nach Kanada ausgewandert waren, 
das Evangelium zu predigen. Mit Freuden erklarte er sich 
bereit, konnte aber den Auftrag nicht ausfiihren, weil die 
kanadische Regierung ihm den Paf verweigerte. Nunmehr 
begann er einen langst gehegten Plan zu verwirklichen, sich 
zu einem vierzigtagigen Fasten in die Wiste zuriickzu- 
ziehen.*”? Er glaubte, auch durch diese Art der Nachfolge 
Christi innerlich zu wachsen und seinem g6ttlichen Meister 
ahnlicher zu werden. Vielleicht war er durch das Beispiel 
des hl. Franziskus angeregt, der alljahrlich wahrend der 
vierzigtagigen Fastenzeit strenge fastete. Vielleicht hatte er 
auch von seinem gro8en Vorlaufer, dem Sannydsi Brahma- 
bandhay, gehért, der sich in der Passionszeit des Jahres 
1899 einem vierzigtagigen Fasten unterzog, um sich auf die 
Griindung seines Sannyasi-Ordens vorzubereiten.™ Zweifel- 
los war jedoch der Sadhu auch (ohne sich dessen bewu8t zu 
sein) von uralten Motiven der indischen Askese bestimmt. 
Hatte ja doch auch Buddha bis zur volligen Erschépfung 
gefastet, um auf diese Weise der Erleuchtung naher zu 
kommen.” Die alte Verssammlung Sutta-Nipato laBt 
Buddha bei dem Entschlu8 zum Fasten die Worte sprechen: 

Wenn all mein Fleisch hinwegschwindet, 

Immer heller die Seele wird, 

Immer fester des Geistes Wachsein 

Und Weisheit und Versenkung steht.1?6 
Trotz des entschiedenen Abratens eines rémisch-katholischen 
Sadhu namens Smith, der mit ihm nach dem Norden 
Indiens reiste, fiihrte Sundar Singh seinen Entschlu8 durch; 
er zog sich etwa am 24. Januar 1913 in den Dschungel 
Kajliban zwischen Hardwar und Dehra Dun zuriick und 
verharrte, wie einst Buddha bei Uruvela, in Meditations- 
haltung. Neben sich hatte er vierzig Steinchen gelegt, von 
denen er als Zeitma8 jeden Tag eines wegwarf. Die Korper- 
krafte schwanden rasch dahin, Seh- und Héorvermégen 
nahmen ab; bald war sein K6rper so geschwacht, da8B er 
nicht mehr imstande war, taglich ein Steinchen wegzulegen. 
Sein geistiges Leben hingegen nahm an Helligkeit und Frei- 
heit immer mehr zu; in einem Zustande ekstatischer Ent- 
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riicktheit weilte er ganz in der tibersinnlichen Welt. Wah- 
rend seine leiblichen Augen so triibe waren, daB8 sie nichts 
mehr zu sehen vermochien, glaubte er mit seinem geistigen 
Auge Christus mit durchbohrten Handen, blutenden Fufen 
und liebeverklartem Angesicht zu schauen. Wahrend sein 
Korper regungs- und empfindungslos war, empfand seine 
Seele den tiefsten Frieden und das wundersamste Glick. 

Er kann etwa 10—12 Tage gefastet haben; da fanden 
ihn Anfang Februar Bambusfaller im Dschungel und 
brachten ihn nach Rishi Kesh. Von dort wurde er nach 
Dehra Dun gebracht, dann von Bauern im Ochsenwagen 
nach Annfield, wo er im Hause des anglikanischen Pfarrers 
Dharamjit Aufnahme fand. Dessen Adoptivsohn Bansi und 
Christen aus dem Dorfe pflegten ihn mit groBer Liebe.*’ 
Seine Genesung machte rasche Fortschritte, so da8B er Mitte 
Marz wieder seine Wanderung antreten konnte. Er ging nach 
Simla, wo ihm Rev. Redman ernste Vorstellungen wegen 
dieses gefahrlichen Wagnisses machte. Der Sadhu aber 
pries die segensreichen Wirkungen dieses Fastens.** Er 
fiihlie sich, wie er auch spater immer wieder versicherte, 
innerlich durch das Fasten erneuert und gestarkt. Alle Ver- 
suchungen, Hemmungen und Unklarheiten, die ihn vorher 
noch gequalt hatten, waren endgiltig verschwunden. Er 
war befreit von der Versuchung, den SaAdhuberuf aufzu- 
geben und in sein Vaterhaus zuriickzukehren; die sonst in 
Ermiidungszustanden auftretenden Gefiihle des Unwillens 
kehrten nicht wieder; auch war ihm die Unabhangigkeit des 
Geistes vom KGrper, die ihm bis zu jener Zeit ein Gegenstand 
des Zweifels gewesen war, ganz klar geworden. Vor allem 
aber hatte er nun die GewiSheit erlangt, daB der wunder- 
bare Friede nicht ein bloBes subjektives Gefiihl, die Wirkung 
einer verborgenen Lebenskraft sei, sondern die Folge der 
gottlichen Gegenwart.” 

In Simla hérte Sundar Singh auch von der Todesnach- 
richt, die falschlicherweise allenthalben ausgestreut worden 
war. Noch bevor er sein Fasten begonnen, hatte jener 
rémisch-katholischer Asket, dem er seinen Plan mitgeteilt 
und dem er auf dessen Wunsch die Adressen seiner Freunde 
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gegeben hatte, in offenbar béswilliger Absicht Sundars Tod 
an dessen Freunde telegraphiert. Die Folge war, da8 in 
Simla ein Gedachtnisgcttesdienst gehalten wurde, bei dem 
Rey. Redman als Liturg wirkte und Bruder Stokes ihm einen 
Nachruf widmete, und da8 indische Missionszeitschriften 
Nekrologe ver6ffentlichten. Der Umstand, da8 der Tele- 
grammabsender nicht ausfindig gemacht werden konnte, 
erregte bei ein paar Bekannten des SAdhu den Verdacht, 
daB er selbst die Telegramme aufgegeben habe — ein Vor- 
wurf, dessen Haltlosigkeit heute klar erwiesen ist.1°° 


6) Tibet und Nepal. 


Schon in den ersten Jahren seiner Wirksamkeit fa&te 
Sundar Singh den kiihnen Entschlu8, nach Tibet,*** diesem 
,dunklen, verschlossenen‘ Land, wie er es selbst nennt,**? 
zu ziehen und in dieser Hochburg des Buddhismus das 
Evangelium zu verkiindigen. Er kannte weder Sprache 
noch Land und Leute; er wuf8te nur von den groSen 
Schwierigkeiten, die dort der Verkiindigung der christ- 
lichen Frohbotschaft entgegenstehen. Aber in seiner Liebe 
zu Christus, in seinem Eifer fiir das Evangelium und in 
seiner Bereitschaft, fiir Christus auch sein Leben zu lassen, 
schreckte er vor keinen Gefahren und Hindernissen zuriick. 


Tibet gilt als eines der geheimnisvollsten Lander der 
Erde; ein tibetanisches Sprichwort bezeichnet es als das 
jLand des groBen Eises‘. Die geographische Abgeschlossen- 
heit von den umliegenden Landern wie die einzigartige 
Schénheit seiner Bergwelt machen dieses Land nicht minder 
zum ,Land der Wunder“*® als die Fille seiner Riesen- 
kléster mit ihren gewaltigen Schriftschatzen und ihrem 
pompésen Kult. 

Tibet ist eine europdische Form von fo-bhod, d.h. « Hochland 
der Bhod-Leute >; noch gewohnlicher ist die Bezeichnung bhod-yul, 
<Land der Bhod-Leute». Die Hochgebirgsbewohner tibetanischer Zunge 
nennen sich selbst bhod-par, < Bhod-Leute »; diese Bezeichnung wird 


auch von den Indern fiir die tibetanischen Hochgebirgsbewohner ge- 
braucht. Wie diese selbst so machen auch die Inder keinen Unter- 
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schied zwischen den Bewohnern des Lhassa-Bezirks, die unter chine- 
sischer Oberhoheit stehen, und den Bewohnern westtibetanischer Ge- 
biete, die heute britische Untertanen sind. Im Jahre 1841 wurden eine 
Reihe der westlichen Gebiete des Bhod-Landes, Ladakh, Spiti, Zangskar, 
Kunawar, von dem Gesamtgebiet Bhod-yul losgetrennt und Britisch- 
Indien einverleibt. Diese Gebiete sehen jedoch genau so aus wie die 
unter chinesischem Schutz befindlichen groSen Gebietsteile, werden von 
rein tibetanischer Bevélkerung bewohnt und sind von zahlreichen lama- 
istischen Kléstern bevélkert. Sie sind (zumal Spiti und Zangskar) so 
rauh und unwegsam wie die Gebiete von Chinesisch-Tibet.#4 Es geht 
darum nicht an, diese Gegenden als indisch zu bezeichnen und den 
Namen Tibet auf die unter chinesischer Oberherrschaft stehenden 
Gebiete zu beschranken. Der Umstand, daB letztere Gebiete Europdern 
sehr schwer zuginglich sind — auch die britische Regierung erschwert 
den Zugang —, hat dazu gefiithrt, da8 man das chinesische Tibet, im 
Unterschied von den abgetrennten. tibetischen Gebieten, als Tibet proper 
bezeichnet hat. Auch diese Benennung ist ungenau. Die einzig 
korrekte Ausdrucksweise ist die Unterscheidung von (Britisch-) Klein- 
Tibet (d.h. der abgetrennten Gebiete) und (Chinesisch-) Grof-Tibet 
(dem Territorium mit der ‘Hauptstadt Lhassa). Nur diese exakte 
Terminologie wird dem tibetanischen Sprachgebrauch gerecht; sie 
allein vermag den MifSverstaéndnissen zu begegnen, welche der ver- 
schiedene Gebrauch des Wortes Tibet hervorgerufen hat, auch im 
Hinblick auf Sundar Singh. 


Sundar Singh war nicht der erste christliche Missionar, der 
dieses unwirtliche Bergland aufsuchte, um die Frohbotschaft Christi 
zu verkiinden; die christliche Mission in Tibet hat sogar eine bemer- 
kenswerte Geschichte hinter sich.135 Schon in der ersten Halfte des 
14. Jahrhunderts kam ein Franziskanerménch, Odorich von Pordenone 
(Friaul), auf einer Missionsreise durch Tibet. Im 17. Jahrhundert 
begann der portugiesische Jesuit P. d’Andrada ein  regelrechtes 
Missionswerk in Tibet, das anfanglich von Erfolg begleitet war, aber 
bereits nach 25 Jahren zusammenbrach. Zu Beginn des 18. Jahr- 
hunderts nahmen die Kapuziner von neuem die Missionsarbeit auf, 
doch mu8ten auch sie 1745 das Feld raumen. Erst 100 Jahre spater 
suchten zwei Lazaristen Huc und Gabet in Tibets Hauptstadt Lhassa 
Fu8 zu fassen, wurden aber schon nach zwei Jahren gezwungen, Tibet 
zu verlassen. In demselben Jahre (1846) wurde vom papstlichen Stuhle 
zu Rom formell ein apostolisches Vikariat von Lhassa eingerichtet 
und die Tibetmission den Missions Etrangéres anvertraut. 1847 machte 
der Chinamissionar Renou einen neuen vergeblichen Versuch; erst 
1854 gelang es ihm, an der Grenze Tibets Fu8 zu fassen und eine 
Missionsstation in Bonga zu griinden. Alle Versuche katholischer 
Missionare, von Indien her nach Tibet zu gelangen, miBgliickten. 
1856 wurde ein apostolischer Vikar, Thomine-Desmazures, ernannt, 
aber auch dessen Versuch, nach Lhassa vorzudringen, scheiterte. Nach 
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einem voriibergehenden Fortschritt zu Anfang der sechziger Jahre er- 
folgte 1865 die Zerstérung der Missionsstation, die Einkerkerung der 
Christen und die gianzliche Vertreibung der Missionare aus Tibet. In 
der Folgezeit war eine Missionstitigkeit nur jenseits der Ostgrenze auf 
chinesischem Gebiet méglich. Aber auch diese Grenzstationen wurden 
zum grofiten Teil 1887 ein Opfer der lamaistischen Machenschaften 
und konnten erst 1895 wiederhergestellt werden. Das apostolische 
Vikariat Tibet zahlte 1918 3744 Christen.t36 An der Ostgrenze wirken 
seit neuerer Zeit auch protestantische Missionsgesellschaften; im west- 
lichen Klein-Tibet missionieren seit der Mitte des vorigen Jahr- 
hunderts an mehreren Stellen mit heroischer Opferfreudigkeit Herrn- 
huter Briider.187 Infolge groBer Schwierigkeiten muBte jedoch 1925 
ihre Station Poo am Sutlej, nahe der gro8-tibetanischen Grenze, auf- 
gegeben werden. Das Innere Tibets ist seit Jahrzehnten der christ- 
lichen Mission véllig verschlossen,138 und zwar nicht nur von der 
tibetanischen, sondern auch von der brilischen Regierung. Letztere 
hatte schon bei der Griindung der Herrnhuter Tibetmission die Zusage 
gefordert, daB diese sich auf das britische Hoheitsgebiet beschranke.13? 
Indische Christen, die als Kaufleute oder als Asketen in dieses ver- 
schlossene Land eindrangen und das Evangelium zu predigen wagten, 
sollen den Martyrertod erlitten haben, ebenso wie Einheimische, die 
sich zu Christus bekannten (vgl. u. S. 159 ff). Sundar Singh wei’ von 
einem Volksgenossen namens Kartar Singh zu erzahlen, der wie der 
Sadhu wegen seines christlichen Glaubens sein Vaterhaus verlassen 
mu8te und als wandernder Prediger des Evangeliums wirkte. Er 
wurde auf Befehl des Lama von Tsingham auf grausame Weise durch 
Einnahen in eine Yak-Haut getodtet.44° Wie in keinem anderen Lande 
Asiens, ja, vielleicht der ganzen Erde, stehen in diesem abgesperrten 
Gebiete der christlichen Mission untiberwindliche Hindernissc ent- 
gegen. Erzbischof Renou (zuletzt Consultor der Propaganda fidei), 
der die unsagbar schweren Gefahren der Mission in Tibet wie wenige 
andere erfahren muBte, schrieb vor 60 Jahren in prophetischen Worten: 


«Welch ungeheure Schwierigkeiten wird die Frohbotschaft zu 
iiberwinden haben, um in diesem Lande des Lamaismus Wurzel zu 
fassen! Es wird ein ganz auf8erordentliches Wunder nétig sein, um 
diesen KoloB des Gétzendienstes umzustoBen, der durch alle Mittel 
befestigt ist, welche der Teufel in seiner Gewalt hat! Wie soll man mit 
diesen Bienenschwirmen von rasenden Lamas zu Rande kommen, die 
ha8erfiillt sind bis zum Wutanfall gegen einen jeden, der nicht ihrer 
Sekte angehért?144, Es werden Wunderheilige notwendig sein, um uns 
einen Weg in dieses ,Land des Aberglaubens par excellence’ zu 6ffnen. 
Ich vergehe, wenn ich an all die Schwierigkeiten denke, die zu tiber- 
winden sind, aber die géttliche Macht hat keine Schranken. >14? 


Dieses schwierigste aller christlichen Missionsgebiete 
erwahlte der neunzehnjahrige Neubekehrte als sein be- 
Heiler, Sundar Singh. 5 
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sonderes Arbeitsgebiet. Ohne alle Hilfsmittel und Vor- 
kenntnisse, allein auf Gottes Gnade vertrauend, und bereit, 
sein Leben fiir das Evangelium binzugeben, trat er an dieses 
scheinbar unmoégliche Werk heran. Auf demselben Wege, 
den fiinfzig Jahre vor ihm der Franziskanermissionar Des- 
godins eingeschlagen hatte,*** versuchte er im Friihjahr 1908 
nach dem ,verschlossenen‘ GroBtibet zu gelangen. In der 
Herrnhuter Missionsstation Poo fand er bei den Briider- 
missionaren Kunick und Marx freundliche Unterstiitzung. 
Sie vermittelten ihm die notwendigsten Kenntnisse der 
tibetanischen Umgangssprache und gaben ihm ihren Evan- 
gelisten Tarnyed Ali mit. Beide wanderten zusammen nach 
dem lamaistischen Kloster Trashisgang, wo sie freundlich 
aufgenommen wurden. Hernach scheint Sundar Singh allein 
im Bhod-Lande herumgewandert zu sein; ob es ihm schon 
damals gelungen ist, nach dem inneren Tibet zu- kommen, 
steht nicht fest.*** Jahr fiir Jahr stieg der Sadhu ins Hoch- 
gebirge des Himalaya empor und versuchte die Grenze zu 
uberschreiten. Wie oft und in welchen Jahren es ihm még- 
lich war, in das chinesische Tibet einzudringen, la8t sich 
nicht genau feststelien; einmal, weil Sundar Singh nie ein 
Tagebuch gefiihrt hat,**° dann aber, weil die Datierungen 
der in Frage kommenden Zeugen sich widersprechen. Fest 
steht, daB er einmal (wahrscheinlich im Jahre 1912) zu- 
sammen mit dem genannten Tarnyed Ali von Poo aus nach 
dem Gro8dorfe Shipkyi wanderte, das auf dem Boden von 
GroBtibet liegt. Er predigte dort in seiner Muttersprache, 
dem Hindustani, wobei ihm Ali als Dolmetsch diente.*** 
Fest steht ferner, da& er wiederholt iiber Almora nach Tibet 
wanderte. Der Missionar Yunas Singh von der London 
Missionary Society traf ihn zweimal auf seinen Tibetfahrten, 
1913 in Dewarahat bei Almora und 1917 in Dangoli. Im 
Jahre 1917 hielt er sich auf seiner Riickreise von Tibet und 
Nepal in Pitharagarh*” (ganz nahe an der Grenze von Tibet 
und Nepal) auf, wie der damals dort wirkende Metho- 
distenmissionar Chitambar und seine Frau _ bezeugen.*** 
Desgleichen traf ihn die Missionarin Turner von der L. M.S. 
zweimal (1915 und 1917) in Dangoli nérdlich von Almora; 
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dieselbe erhielt 1917 von ihm Briefe, unmittelbar bevor und 
nachdem er die Grenze des ,verschlossenen‘ Tibet  iiber- 
schritten hatte. Sie erinnert sich ferner, daB er auch 1912 
Almora auf dem Wege nach Tibet passierte.**? Wiederholt 
miflang ihm sein Versuch, GroBtibet zu betreten. So wurde 
er im Jahre 1914 mit seinem tibetanischen Begleiter Tharchin 
in Gangtok (Sikkim) von dem britischen Agenten aufge- 
halten.*° Im Jahre 1919, wo er wieder iiber Poo seinen 
Weg dorthin nahm, wurde er an der Grenze GroBtibets 
zurlckgewiesen.** 1923 verhinderte die britische Behédrde 
in Kotgarh seine Reise nach Tibet, als sein Plan, dorthin 
zu wandern, durch die falsche Todesnachricht aufgekommen 
war.’ Es ist somit eine historische Tatsache, da8 Sundar 
Singh in jedem Jahre (ausgenommen jene Jahre, da er 
auBerhalb Indiens reiste) sich ernstlich bemiihte, nach 
GroBtibet vorzudringen, und da8B es ihm mehrmals gelungen 
ist, sein Ziel zu erreichen. 

Der Sadhu fand in Tibet keineswegs nur Ablehnung 
und Feindschaft, sondern auch freundliche Aufnahme. Der 
Umstand, daB sein gelbes Sadhukleid der Kleidung ver- 
schiedener Lamas 4hnlich ist, erleichterte ihm auch in Tibet 
die Predigt der christlichen Heilsbotschaft.*°* Welche 
Empfanglichkeit fiir das Evangelium auch in lamaistischen 
Kreisen Tibets besteht, lehrt folgende Begebenheit. Als der 
Sadhu in einem buddhistischen Tempel die Bibliothek des 
Lama besah, entdeckte er zu seinem Erstaunen ein Neues 
Testament*’ und fragte ihn: « Woher haben Sie das?» 
Er antwortete: < Das ist ein wundervolles Buch, und wunder- 
volle Dinge stehen darin. Wissen Sie, wer dieser Jesus 
Christus der Bibel ist? Er mu8 eine Inkarnation des Buddha 
gewesen sein. >**> Ich sagte: «Ich glaube an ihn. Er ist 
mein Heiland und der Heiland der Welt.» Der Lama ant- 
wortete: «Ich weiB nicht, ob er der Heiland der Welt ist, 
aber ich wei’, da8 er eine Inkarnation des Buddha ist. Tibet 
ist das Dach der Welt, und er wird wiederkommen und 
Tibet wird sein Thron sein; von da aus wird er die ganze 
Welt beherrschen, denn es ist das Dach der Welt. Wir harren 


seiner, Jesu Christi, da8 er iiber die Welt herrsche. »*” 
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Sundar Singh fand auch Freunde und Helfer in diesem 
der christlichen Mission unzuganglichen Lande, so Wangdi 
und vor allem den jugendlichen Thapa, den Sohn eines 
Nepalesen und einer Tibetanerin, der ihm wiederholt bei 
seiner Verkiindigung im westlichen Tibet als Dolmetsch 
diente.*** Beide empfingen aus seiner Hand die Taufe. Frei- 
lich stieB der SAdhu auch auf bittere Feindschaft, vor allem 
bei den tibetanischen Lama. Er weif nicht nur von den 
harten Verfolgungen zu erzahlen, denen andere christliche 
Evangelisten und Bekenner ausgesetzt waren, sondern auch 
von Martern, die er selbst um seiner Predigt willen erduldete. 
Er berichtet, da8 er wiederholt auf wunderbare Weise vom 
sicheren Martyrertod errettet worden sei (vgl. u. S. 158 f.). 
Da diese Erzahlungen bisher ausschlieBlich auf dem Zeug- 
nis des Sadhu beruhen und der von ihm genannte Zeuge 
Thapa wegen des Fehlens von Verkehrsmitteln bis jetzt 
nicht erreicht werden konnte,”’ muB der kritische Histo- 
riker sein Urteil in suspenso lassen. Die bedeutendste dieser 
Errettungen ist die Befreiung aus dem Brunnen in Rasar, 
die hier nach der Erzahlung des SAdhu*** wiedergegeben sei. 
Fiir ihre Wahrheit spricht der Umstand, daf& die aus ver- 
schiedenen Jahren stammenden Selbstaussagen des Sadhu 
iiber dieses Ereignis auffallend wenig Widerspriiche zeigen.*” 

In Rasar wurde Sundar Singh vor den Lama gebracht und an- 
geklagt, ohne Erlaubnis in das Land eingedrungen zu sein und eine 
fremde Religion gepredigt zu haben. Er wurde zum Tode verurteilt 
und in einen vierzig Fu8 tiefen, wasserleeren Brunnen geworfen, der 
als Verbrechergrube diente; vorher hatte man mit einer Keule seinen 
rechten Arm gebrochen, damit ein Entkommen unmédglich ware. Er 
fiel auf einen Haufen verwesender Leichen, wahrend iiber ihm der 
schwere eiserne Deckel abgeschlossen wurde; auch die Eisentiire, 
die sich in der den Brunnen umgebenden Mauer befand, wurde ver- 
schlossen. Hungrig und durstig, von den Schmerzen des gebrochenen 
Armes gepeinigt, saB er drei Tage lang1®° in dieser finsteren, von 
furchtbarem Gestank erfiillten Totengruft. In seiner Trostlosigkeit 
stie8 er den Klageruf seines Heilandes aus: « Mein Gott, mein Goit, 
warum hast du mich verlassen? » In inbriinstigem Gebet flehte er zu 
Gott; da senkte sich heiliger Friede in seine Seele; er fiihlte Gottes 
Gegenwart an dieser Statte des Todes. In der dritten Nacht wurde 
plotzlich der Deckel des Brunnens geéffnet und ein Seil herabgelassen; 
eine Stimme rief ihm zu, das Seil zu ergreifen. Als es nach oben ge- 
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zogen war, wurde der Deckel verschlossen; er fiihlte eine Hand, die 
seinen kranken Arm beriihrte. Als er sich aber nach seinem Befreier 
umsehen wollte, war jener verschwunden und sein verletzter Arm war 
heil. Mit Mithe schleppte er sich in die Herberge; ein freundlicher 
Lama gab ihm die abgenommenen Kleider wieder zuriick.161 Nach 
einiger Zeit begann er zum Erstaunen der Leute wieder zu predigen. 
Er ward von neuem vor den Richtstuhl des wutentbrannten Lama 
gefiihrt, der annahm, irgend jemand habe den Schliissel zum Brunnen 
— den einzigen, der vorhanden war — entwendet. Als man jedoch diesen 
in des Lama eigenem Giirtel fand, wurde dieser starr vor Schrecken 
und befahl dem Sadhu, die Stadt zu verlassen, damit sein Gott nicht 
Unheil tiber sie bringe. 


Wie immer diese und die iibrigen wunderbaren Er- 
zahlungen des Sadhu von seinen Errettungen in Tibet zu 
beurteilen sind, sicher ist das eine, daB das Reisen durch das 
unwegsame rauhe Bhod-Land mit unsaglichen Opfern und 
mit standiger Lebensgefahr verbunden ist. Sundar Singh 
hat recht, wenn er sagt: « Wenn ich nach Tibet gehe, er- 
warte ich niemals, zurickzukommen. Ich denke immer, es 
ist das letzte Mal; aber Gottes Wille ist es, daB ich gerettet 
werde. >*% 

Zu den merkwiirdigen Erlebnissen, welche Sundar 
Singh von seinen Tibetfahrten zu berichten wei8, gehoren 
auch seine Begegnungen mit dem <Mahérishi von Kaila’>.*” 
Er behauptet, diesen alten Seher dreimal getroffen und von 
ihm verschiedene Anregungen fiir sein inneres Leben und 
seine Verkiindigung erhalten zu haben. Von seiner ersten 
Begegnung mit ihm erfahren wir: 

Als der SAdhu iiber die schneebedeckte Kail43-Kette des Himalaya 
wanderte, kam er, inmitten einer wundervollen Landschaft unweit des 
beriinmten Manessarowar-Sees an die Hdhle eines hochbejahrten 
Asketen. War er sonst gewohnt, im Himflaya indische Sanny4si und 
tibetanische Ménche zu finden, so fand er nun zu seinem Erstaunen 
einen christlichen Einsiedler, der ihn niederzuknien und zu _ beten 
hieB, der sein Gebet mit dem Namen Jesu schlo8 und ihm aus einer 
alten Rolle einige Verse der Bergpredigt nach Matthaus vorlas. Dann 
erzahlte ihm der Seher seine seltsame Lebensgeschichte. Er behauptete, 
vor dreihundert Jahren in Alexandrien als Kind einer muhamme- 
danischen Familie geboren zu sein. Mit 30 Jahren sei er in ein Kloster 
eingetreten, aber weder Gebet noch KorAnlektiire hatten ihm den 
Frieden bringen konnen. In seiner inneren Not habe er sich an einen 
christlichen Heiligen gewandt, der von Indien nach Alexandrien ge- 
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kommen war, um das Evangelium zu predigen. Dieser Heilige sei 
Jernaus (arabische Form fiir Hieronymus), der Neffe des hl. Franz 
Xaver, gewesen. Er habe ihm aus einem kleinen Buch die Worte vor- 
gelesen: <«Kommet her zu mir alle, die ihr miihselig und beladen 
seid, und ich will euch erquicken.» «Also hat Gott die Welt geliebt, 
daB er seinen eingeborenen Sohn hingab.» Diese Bibelworte hatten 
fhm den Weg zu Christus gewiesen. Er habe sein Kloster verlassen 
und die Taufe empfangen, sei dann mit seinem Lehrer und spater 
allein als Wanderprediger durch die Welt gezogen. Nach langen 
Missionsfahrten habe er sich auf den heiligen Berg Kaila3 zurtick- 
gezogen, um sich ganz der Betrachtung, dem Gebet und der Fiirbitte 
fiir die Christenheit zu widmen. In diesem einsamen Gebeisleben 
seien ihm wunderbare apokalyptische Gesichte und Offenbarungen 
zuteil geworden. 


Die Erzahlung des Mah§arishi, die der SAdhu in Indien 
weitererzahlte und die von seinem Biographen Zahir noch 
entstellt und aufgebauscht an die Oeffentlichkeit gebracht 
wurde, ist von starken Unwahrscheinlichkeiten belastet. 
Auffallend ist vor allem der Umstand, daB der Maharishi 
durch die selben Bibelworte zum Glauben an Christus ge- 
bracht wurde wie der Sadhu (s. o. S. 23). Die nachst- 
liegende Deutung ist darum die Annahme, da8 der Mah@rishi 
eine ideologische Guru-Gestalt ist, die der Sadhu in eksta- 
tischen Zustanden schaute und in die er unwillkiirlich 
seine eigenen Erlebnisse hineinprojizierte. Professor Hauer 
in Tubingen, der viele Jahre als Missionar in Indien wirkte, 
erzahlte mir, daB diese Mahdrishi-Vorstellung als eine Pro- 
jektion der eigenen religidsen Psyche in die fiktive Gestalt 
eines heiligen Lehrers unter indischen Asketen sehr ver- 
breitet sei. Gegen diese durchaus einleuchtende Erklarung 
sprechen jedoch zwei Tatsachen: einmal, da8 der Maharishi 
im Himalaya nicht nur dem Sadhu, sondern auch den Mit- 
gliedern der Sannydsi-Mission bekannt ist; einige von ihnen 
sehen in ihm sogar ihren « Papst>, mit dem sie in ekstatisch- 
telepathischer Verbindung zu stehen glauben.** Noch wich- 
tiger aber ist der Umstand, daB der Sadhu, wie Datid Elia, 
ein Christ aus Annfield, bezeugt,** im Jahre 1913 sogleich 
nach seiner Begegnung mit dem Maharishi nach Annfield 
zuriickkam und mehrere Christen von Dehra Dun zu einer 
neuen Fahrt nach dem Kaila mitnahm. Nur durch Schnee 
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und Eis wurden die Pilger gezwungen, umzukehren, ohne 
den Maharishi gesehen zu haben. Sundar Singh beruft sich 
darauf, da8 er einmal nicht allein, sondern zusammen mit 
einem tibetanischen Lama den Mahiarishi besucht habe.2* 
Fiir die Tatsdchlichkeit der Begegnungen spricht auch der 
Umstand, daf& Sundar Singh gem48 seinem Grundsatz: 
«Ich bin nicht berufen, den Maharishi zu verkiindigen, 
sondern Jesum Christum >,*” in seiner 6ffentlichen Ver- 
kiindigung niemals vom Maharishi geredet hat und der 
Neugierde und Sensationslust, welche seine Erzahlung und 
vor allem das Bichlein Zahirs hervorrief, energisch ent- 
gegengetreten ist. Da hier Griinde und Gegengriinde sich 
die Wage halten, mu8& der Historiker mit seinem Urteil 
zurickhalten und abwarten, ob sich weitere Zeugenaus- 
sagen finden. 

Tibet ist nicht das einzige Nachbarland Indiens, das 
der christlichen Mission vd6llig verschlossen ist. Auch in 
Nepal, dieser tempelreichen Hochburg des Mahdydna- 
Buddhismus, konnte die christliche Mission keinen Fu8 
fassen. Auch dieses Land hat Sundar Singh auf seinen 
Wanderungen mehrmals betreten,** und auch hier wurde 
er um seiner Predigt des Evangeliums willen verfolgt; auch 
hier wurde ihm die Unterstiitzung geheimer christlicher 
SannyAsi zuteil. Genau fest steht, da8 er Anfang Juni 1914 
von Ghum nahe bei Darjeeling tiber Sukia nach Nepal 
wanderte und in dem nicht weit von der Grenze entfernten 
Gro&dorf Ilom einen Tag eingekerkert war. Der Tibetaner 
Tharchin, von dem er sich in Ghum trennte und den er 
dort sogleich nach der Riickkehr wieder traf, bezeugt dies 
ausdriicklich.2® Das Datum seiner Haft ist sichergestellt 
durch den Eintrag in sein Neues Testament: 

«Nepal, 7. Juni 1914. Die Gegenwart Christi hat hier meinen 
Kerker in einen Segenshimmel verwandelt; was wird sie dann erst 
aus dem Himmel machen? >17° 
Frau Parker hat ohne Wissen des SAdhu diesen Eintrag auf 
dem Vorsatzblatt seines Neuen Testamentes gefunden.*” 
Das Martyrium in Ilom hatte nach Sundar Singhs Erzah- 
lung’*”? folgenden Verlauf: 
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Als er in Ilom 6ffentlich predigte, wurde er von einem Offizier 
verhaftet und zum Mahd4rAja gebracht, der ihn zu 6 Monaten Gefangnis 
verurteilte. Im Gefangnis setzte er unter Raubern und Dieben seine 
Predigt fort. Da er sich an das Verbot des Kerkermeisters nicht 
hielt, brachte ihn dieser von neuem zum Mahdrdja. Um sein weiteres 
Predigen unméglich zu machen, gebot der Richter, daf der Sadhu aus 
dem Gefangnis, das nur einen gemeinsamen Raum besa, in den 
Kuhstall des Gefangniswarters!”? gebracht und in den Block gelegt 
werden solle.174 Der Sadhu wurde seiner Kleider beraubt und in 
gebiickter Haltung mit Handen und Fif8en in den Block gespannt; 
iiberdies schitittete man tiber seinen Leib einen Korb mit Blutegeln 
aus, die ihm das Blut aussaugten. Seine Peiniger verhéhnten ihn und 
bewarfen ihn mit Schmutz nnd Kot. In diesem schrecklichen Folter- 
bett muBte der Sadhu die ganze Nacht ohne Nahrung und Wasser 
zubringen. Als ihn am andern Morgen der Kerkermeister lebend und 
freudestrahlend antraf, erschrak er und meldete es dem Raja. Dieser 
erklarte: <« Es ist ein Verriickter, laBt ihn gehen.» Ein Mann, der am 
Tag zuvor ein vom Sadhu geschenktes Evangelium zerrissen hatte, 
wurde nunmehr bekehrt.175 


Da Sundar Singh ohne Begleiter nach Ilom wanderte, 
14Bt sich tiber dieses sein Martyrium nichts Sicheres fest- 
stellen. Das Dementi der nepalesischen Regierung*”® ist auf- 
fallend unbestimmt und ausweichend. Sundars tibetanischer 
Freund Tharchin, mit dem er unmittelbar nach seiner Riick- 
kehr von Ilom zusammentraf, bezeugt, da8 der SAdhu mit 
einer Reihe von Wunden, Geschwiiren und Schwellungen 
an seinen Lenden und seinem Riicken zuriickkam und diese 
behandeln muBte.*” Diese Tatsache spricht fiir die Ge- 
schichtlichkeit der Blutegeltortur. 


y) Stidindien und Ostasien. 


Vom Jahre 1912 an verbreitete sich der Ruf des SAdhu 
tuber ganz Indien. Das enthusiastische und in der ersten 
Auflage phantastisch aufgeputzte Biichlein’ seines Be- 
wunderers Zahir, das 1916 in Hindustani und 1917 englisch 
erschien,*”* machte seinen Namen unter Christen und Hindu 
noch mehr bekannt. Sundar Singh durchzog nach einem 
Worte des Indologen Macnicol < Indien wie ein Magnet ».*” 
Wohin auch immer er kam, strémten Christen und Nicht- 
christen in Scharen zusammen. Anfangs 1918 kam Sundar 
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Singh nach Madras. Seine Absicht war, nach einem kurzen 
Aufenthalt in Siidindien wieder die Reise nach Tibet an- 
zutreten. Aber zahlreiche Einladungen veranla8ten ihn, 
Sidindien, das infolge der Vertreibung der deutschen 
Missionare von christlichen Hirten und Helfern entbléBt 
war, sowie die umliegenden Lander zu missionieren. Morgens 
und abends predigte er in groS8en Versammlungen, unter 
Tags hielt er in Schulen Ansprachen und empfing Hunderte 
von Christen, die Rat und Hilfe suchend sich an ihn wandten. 
Des Nachts kamen oft Hindu zu ihm wie Nikodemus zum 
Meister von Nazareth.**° Allenthalben ermahnte er die 
indischen Christen, die von den europaischen Glaubensboten 
begonnene Missionsarbeit weiterzufiihren und nicht ver- 
fallen zu lassen. Durch ein hiibsches Gleichnis suchte er 
ihnen ihre Missionspflicht zum BewuBtsein zu bringen. 
«Ein Mann hatte einen prachtigen Garten. Pflanzen und Baume 
waren wohl gepflegt, und wer voriiberging, konnte nur Freude daran 
haben. Da muBte er fiir einige Zeit verreisen. Ach, dachte er, mein 
Sohn ist ja da, der wird den Garten schon so lange in Ordnung halten. 
Der Sohn aber kiimmerte sich um die schéne Besitzung nicht, und 
niemand war da, der sie pflegte. Die Tiir des Gartens blieb offen, und 
des Nachbars Vieh weidete sich an den wohlgepflegten Krautern. 
Niemand bego8 die durstigen Pflanzen, so da8& sie bald welkten. Die 
Leute blieben stehen und wunderten sich tiber diese Verwahrlosung. 
Der Sohn aber lag untatig im Fenster. Da fragten ihn die Voriber- 
gehenden, warum er denn seinen prachtigen Garten so vernachlassige. 
Ach, erwiderte er, mein Vater ist fortgegangen, ohne mir einen Auftrag 
zu geben. So seid ihr indischen Christen; eure Missionare sind fort oder 
kénnen doch lange nicht mehr alle Arbeit bewAltigen, und ihr seht zu 
und laBt es euch gut gehen. Wenn ihr aber rechte Sohne seid, so tut 
eure Pflicht auch ohne einen besonderen Befeh] des Vaters. »181 


Wie in den stidindischen Missionsgemeinden, so suchte 
Sundar Singh auch bei den siidindischen Thomaschristen?” 
neuen Missionsgeist zu wecken. Diese Christengemeinden 
fiihren ihren Ursprung auf den Apostel Thomas zuriick, der 
in der Umgebung von Cranganora das Evangelium ver- 
kiindigi haben soll. Mag auch diese Ueberlieferung Legende 
sein, so la8t sich mit Sicherheit im dritten Jahrhundert das 
Vorhandensein christlicher Gemeinden in Siidindien nach- 
weisen. Sie bekannten sich vom fiinften Jahrhundert an zur 
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nestorianischen Lehre und empfingen ihre Bischéfe vom 
nestorianischen Patriarchen. Am Ende des 16. Jahrhunderts 
gelang es den portugiesischen Jesuiten, die Thomaschristen 
mit Ausnahme weniger Gebirgsgemeinden fiir eine Union 
mit Rom zu gewinnen. Unzufrieden mit der lateinischen 
Hierarchie, trennten sie sich jedoch 1653 zum gréBten 
Teil von Rom und kehrten zum Nestorianismus zuriick. 
Doch gelang es einem jakobitischen Patriarchen, eine an- 
sehnliche Zahl von diesen fiir die syrisch-jakobitische 
Kirche und die monophysitische Lehre zu gewinnen. So 
erklart es sich, daB die heutigen Thomaschristen in drei 
Gruppen gespalten sind: die alte nestorianische Kirche, 
die syrisch-jakobitische und die mit Rom unierte, welche 
die lateinische Liturgie in syrischer Sprache feiert und ein- 
heimische Bischéfe besitzt. Mitte Februar 1918 nahm 
Sundar Singh an dem Konvent der syrisch-jakobitischen 
Kirche im nordlichen Travankore teil, auf dem 20,000 Glau- 
bige anwesend waren, und legte vor der Versammlung sein 
Zeugnis ab. Von dort ging er zum Kongre8 der Mar-Thoma- 
Kirche, der auf einer Flu8insel in der Nahe von Trivan- 
dram abgehalten wurde und an dem 32,000 Christen sich 
beteiligten. Sundar Singh redete zu ihnen in aller Offenheit. 
Er pries sie gliicklich, da& Gott ihnen seit Jahrhunderten 
den kostbaren Schatz des Evangeliums anvertraut habe. 
Aber er legte ihrem Gewissen die ernste Frage vor,. wieso es 
komme, da’ die Frohbotschaft Christi so lange in diesem 
kleinen Teile Indiens verschlossen geblieben sei. Durch ihre 
Lassigkeit hatten sie Gott gezwungen, aus Europa und 
Amerika Glaubensboten nach Indien zu senden; Fremde 
miiBten die Aufgabe erfiillen, die sie erhalten hatten. Ein- 
dringlich mahnte sie der Sadhu, dem goéttlichen Ruf zu 
folgen, das Licht des Evangeliums Christi den Maillionen 
ihrer heidnischen Volksgenossen zu bringen.** 

Sundar Singh stand damals, wie Macnicol sagt, < auf 
dem Zenith seines Einflusses >; er hatte mit den ihm zu- 
jubelnden Volksscharen machen kénnen, was er wollte.1® 
In diese Zeit fallt wohl jenes bedeutsame innere Erlehnis, 
von dem er am Anfang seiner Schrift <« Zu des Meisters 
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FuBen > erzahit.*° Als er eines Tages in den Dschungel ging, 
um zu beten, trat vor ihn eine Gestalt, deren Benehmen 
einen edlen und frommen Mann verriet. Aber es lag etwas 
Tuckisches in seinen Augen und etwas Eisiges in seinem 
Tonfall. Er redete ihn an und sagte: « Obgleich du dich 
mit Seele und Herz dem Besten der anderen widmest, hast 
du doch noch nicht hinreichenden Lohn empfangen. Mein 
Gedanke ist der: dadurch, da8 du Christ wurdest, hast du 
mit deinem Einflu8 einige tausend Christen erreicht. Aber 
dieser Einflu& ist auf sie beschrankt, ja, selbst einige von 
ihnen betrachten dich mit Mif8trauen. Sollte es fiir dich 
nicht besser sein, der Fiihrer der Inder und Muhammedaner 
zu werden? Die suchen nach einem sclchen. Wenn du 
darauf eingehst, wirst du bald sehen, da8 310 Millionen 
Hindu und Muhammedaner dir folgen, ja, dich anbeten 
werden. > Da Sundar Singh das hérte, kamen ihm unwill- 
kiirlich folgende Worte von den Lippen: « Gehe weg von 
mir, Satan. Ich habe allzeit gewuSt, da8B du ein Wolf 
in Schafskleidern bist. Du willst, daB ich den schmalen 
Weg des Kreuzes und Leidens verlasse und mich auf 
den breiten Weg des Todes begebe. Mein Lohn ist der 
Herr, der sein Leben fiir mich hingegeben hat, und es ist 
meine heilige Pflicht, mich und alles fiir ihn zu _ opfern, 
der alles fiir mich ist. Gehe weg, denn ich habe nichts 
mit dir zu tun.» Darauf betete er unter Tranen; als er 
sein Gebet beendet hatte, sah er vor sich ein herrliches, 
iiber alle Ma8en schénes Lichtwesen. Obgleich es nichts 
sagte und obgleich die Tranen in seinen Augen ibn hinderten, 
klar zu sehen, durchdrangen Str6me von Liebe blitzartig 
seine Seele, und er erkannte seinen geliebten Heiland 
und fiel ihm zu FiiBen. So iiberwand Sundar Singh eine 
der gré8ten Versuchungen seines Lebens, seine ,Berufs- 
versuchung‘. Sollte er nicht ahnlich, wie einst der Stifter 
seiner Mutterreligion, Nanak, ein grofer indischer Guru 
werden, der von allen anerkannt und verehrt wurde, von 
Vedantin und Bhakta, von Vaishnava und Saiva, von Sikh 
und Muslimen, der Herold eines neuen Synkretismus, der 
Hinduismus und Islam — und warum nicht auch das 
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Christentum — umfaBte, der Jesus wie Muhammed und 
Buddha unter die zahlreichen avatdra der grofen Heiland- 
gottheit aufnahm? Doch fiir Sundar Singh gab es nur einen 
Heiland, Jesus Christus, der ihn wunderbar bekehrt und be- 
rufen, nur ein Evangelium, die Frohbotschaft von der Gnade 
Christi, fiir ihn war Christus ,alles in allem‘ (Kol. 3, 11), 
«Christus gestern und heute und derselbe auch in Ewigkeit> 
(Hebr. 13, 8). So tiberwand er die lockende Versuchung, 
wie zwei gré8ere vor ihm ihre Berufsversuchung iiber- 
wunden hatten: Jesus die Versuchung, ein Wundertater, ein 
weltlicher Messias im Sinne jiidischer Nationalhoffnung zu 
werden, Buddha die Versuchung, in der mystischen Ab- 
geschlossenheit des Nirvana zu verharren und die erlésende 
Lehre nicht zu verkinden. 

Bis Mai 1918 wirkte der SAdhu im Siiden Indiens; dann 
ging er auf sechs Wochen, nach Ceylon, der Heimstatte des 
alten Hinayanabuddhismus und des Pali-Tipitakam, der 
Bibel der Hinay4na-Buddhisten. Riesige Menschenmengen, 
katholische tnd evangelische Christen, Muhammedaner, 
Hindu und Buddhisten drangten sich in den Versamm- 
lungen, deren er drei an einem Tage hielt. In aller Scharfe 
verurteilte Sundar Singh den Kastengeist, den Reichtum und 
Luxus, den er bei den ceylonesischen Christen fand, als das 
denkbar schwerste Hindernis fiir die Ausbreitung des christ- 
lichen Glaubens.** In Jaffna (Ceylon) stie8 er zum ersten- 
mal auf Widerstand rémisch-katholischer Kreise. Die 
r6mischen Priester verboten ihren Glaubigen, die Ver- 
sammlungen des SAdhu zu besuchen.**’ Im Juli 1918 kehrte 
er nach Siidindien zuriick; von dort reiste er nach Bombay 
und Kalkutta, wo ihn die Grippe aufs Krankenbett warf. 
«In dieser Krankheit >, sagte er «hat mir Gott die Ruhe 
und Zeit zum Gebet geschenkt, die ich im Siiden nicht be- 
kommen konnte.» Nach seiner Genesung trat er eine 
Missionsfahrt nach Birma und den Strait Settlements an; 
von dort reiste er tiber Mandaleh, Perak, Penang und 
Singapur nach Japan, tiberall das Evangelium verkiindend 
und Zeugnis ablegend von Gottes Wundertaten.** In Penang, 
wo sich eine Garnison von Sikh-Soldaten befand, wurde er 
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sogar aufgefordert, in dem heidnischen Sikh-Tempel dic 
Botschaft Jesu Christi zu verkiindigen. In Singapur bediente 
er sich bei seinen Predigten der englischen Sprache, wihrend 
er vorher in Stidindien wie in Ceylon und Birma sich eines 
Dolmetschers bedient hatte. In Japan wurde er tief er- 
schiittert von dem Materialismus und Mammonismus, der 
Unsittlichkeit und religidsen Indifferenz des Volkes. Von 
Japan reiste er nach China, wo er wie dort vor Ein- 
heimischen, Européern und Amerikanern predigte. Was 
ihm in China wie in Japan auffiel, war die Tatsache, daB 
das Fehlen der Kastenunterschiede den Uebertritt zum 
Christentum ungleich leichter machte als in Indien. Sowohl 
bei den chinesischen wie bei den japanischen Christen hin- 
terlie8 Sundar Singh einen tiefen Eindruck. 

Kaum war der Sadhu nach seiner nordindischen Heimat 
zuruckgekehrt, da riistete er sich zu einer Missionsfahrt 
nach Kleintibet (Spiti), die er im Juli 1919 auf dem Wege 
von Simla tiber Subathu und Kotgarh antrat;**® er war be- 
gleitet von dem Tibetaner Tarnyed Ali, der ihm schon friiher 
als Dolmetsch gedient hatte (s. 0. S. 50). Bei seiner Riick- 
kehr in die Heimat erlebte er eine groBe Freude. Sein 
Vater nahm ihn freundlich auf und fragte ihn nach dem 
Weg zu Christus. Der Sadhu verwies ihn auf die Bibel- 
lektiire und das Gebet. Sein Vater tat, was ihm der Sohn 
gesagt, und nach einiger Zeit erklarte er ihm: «Ich habe 
deinen Heiland gefunden. Er ist mein Heiland geworden. » 
Er verlangte, von seinem Sohne selbst getauft zu werden. 
« Meine geistigen Augen sind von dir gedffnet worden, dar- 
um will ich nur von deiner Hand getauft werden. »**° Dieser 
aber verwehrte es ihm wie Tausenden von Bekehrten, weil 
er seinen Auftrag, wie der Vélkerapostel, nicht im Taufen, 
sondern in der Verkiindigung der Frohbotschaft erblickt 
(1. Kor. 1, 17): « Das ist die Aufgabe anderer; meine Auf- 
gabe ist, Zeugnis abzulegen von der Seligkeit des Friedens 
in Christo.» Um seinem Sohn einen Wunsch zu erfiillen, 
bezahlte ihm der Vater die Reise nach Europa, welche schon 
lingst ein Wunsch fiir Sundar Singh gewesen war. 
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b. Missionsreisen im Westen. 


Was war es, das den Sadhu von seinem Missionsfelde in 
Indien und den Nachbarlandern nach dem Westen fihrte? 
Der eine Grund hierfiir waren die Anklagen, welche Sundar 
Singh immer wieder aus dem Munde von glaubigen Hindu 
vernahm: das europdische Christentum habe Fiasko ge- 
macht und seinen Einflu8 auf das Leben der Volker ver- 
loren. Er wollte die Richtigkeit dieser Anklagen prifen, 
die ihm bei seiner Missionsarbeit ein groBes Hindernis waren. 
Der eigentliche Anla&8 aber war, wie immer im Leben des 
Sadhu, ein besonderer Ruf Gottes. <« Eines Nachts, wahrend 
ich betete, empfing ich den Ruf, in England zu predigen. >» 
«Im Gebet wurde mir Gottes Wille zur GewiSheit, da& ich 
die sogenannten christlichen Lander besuchen solle. Ich 
fiihlte, daB ich dort mein Zeugnis ablegen miisse. >*** Im 
Februar 1920 kam er in Liverpool an und reiste tber 
Manchester nach Birmingham, wo er einige Tage im 
Missionsseminar der Quaker zu Selly Oak weilte.*°? Dann 
wirkte er als Gast der Cowley-Vater (der anglikanischen 
Society of Mission Priests) in Oxford, wo er in der Johannes- 
kirche wie in mehreren Colleges das Evangelium verkiindete. 
In London predigte er vor riesigen Volksmengen bei den ver- 
schiedensten Kirchengemeinschaften, in anglikanischen Kir- 
chen (St. Matthew in Westminster und St. Brides), bei den 
Kongregationalisten in Westminster Chapel und bei den 
Baptisten im Metropolitan Tabernacle. Im Gemeindehaus 
zu Westminster sprach er zu einer Versammlung von 700 
anglikanischen Geistlichen, unter denen sich der Erzbischof 
von Canterbury und mehrere Bischéfe befanden. AuSerdem 
redete er im Trinity College in Cambridge, bei verschiedenen 
christlichen Vereinen und Missionsgesellschaften in London. 
Dazwischen folgte er einer Einladung der Pariser evange- 
lischen Missionsgesellschaft und einer Aufforderung, nach 
Irland und Schottland zu kommen, wo er in Edinbourgh 
und Glasgow in den bedeutendsten Presbyterianerkirchen 
sprach. Nach dreimonatlicher Wirksamkeit in England 
reiste er im Mai nach Amerika, wo er in zahlreichen grofen 
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Stadten sein Zeugnis ablegte.*** So sprach er in New York, 
Baltimore, Pittstone, Brooklyn, Philadelphia, Chicago, San 
Francisco usw. Auch nahm er an einer gro8en Studenten- 
konferenz teil. Er war besonders bemiiht, den Einfliissen 
der hinduistischen und buddhistischen Wanderprediger ent- 
gegenzutreten, die in Amerika schon viele Menschen fiir die 
éstlichen Religionen gewonnen hatten.* Am 30. Juli schiffte 
er sich nach Australien ein. In Honolulu, wo der Dampfer 
anlegte, redete er vor einer bunt gemischten Horerschaft, 
vor Hawaianern, Philippinern, Japanern, Chinesen, Eng- 
landern und Amerikanern. In Sidney, wo er acht Tage ver- 
weilte, verkiindete er das Evangelium in der Kathedrale 
wie in verschiedenen Kirchen, Kapellen und Universitats- 
raumen. In Melbourne sprach er in einer Kapelle der 
Kongregationalisten, wobei — was bis dahin unerhért war 
— ein anglikanischer Bischof den Vorsitz hatte — ein 
schénes Zeichen fiir die einigende und verséhnende Kraft, 
welche der SAdhu auf die verschiedenen christlichen Kirchen 
ausibte. Auch in anderen australischen Stadten wie in 
Adelaide, Perth und Freemantle veranstalteten die Christen 
der verschiedenen Bekenntnisse gemeinsame Zusammen- 
kiinfte, bei denen der Sadhu das Evangelium predigte. Am 
25. September 1920 betrat er in Bombay wiederum den 
indischen Heimatboden und eilte sogleich nach Subathu am 
FuBe des Himalaya, um sich nach all den Anstrengungen 
eine Zeitlang in stiller Zuriickgezogenheit der Betrachtung 
und dem Gebet zu widmen. In den letzten Wochen des 
Jahres nahm er wieder seine apostolische Wirksamkeit auf 
und durchzog predigend den Punjab und Bengalen. Im 
Friihjahr 1921 zog er wieder an seine besondere Wirkungs- 
staitte, nach Tibet. War er im Vorjahre bewundert und 
bejubelt von Stadt zu Stadt gereist, so wanderte er nunmehr 
unter steten Gefahren und Mihsalen durch die Wildnis des 
tibetanischen Berglandes. Hatte er im Vorjahr in den dicht ge- 
fiillten abendlandischen Kirchen und Versammlungshausern 
die Botschaft Christi verkiindet, so predigte er sie nun in 
den schmutzigen StraBen tibetanischer Dérfer und Stadte. 

Nach seiner Riickkehr aus Tibet predigte er wiederum 
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das Wort Gottes in seinem Heimatland. Im folgenden Jahre 
entschloB er sich, den zahlreichen Einladungen aus Europa, 
die er bei seiner ersten Reise nach dem Westen unbertick- 
sichtigt gelassen hatte, Folge zu leisten und zum zweiten Mal 
der abendlandischen Menschheit sein Zeugnis von Christus 
abzulegen. Mit dieser Reise wollte er eine Fahrt durch das 
Heilige Land verbinden und so seinen langst gehegten 
Wunsch, die Statten seines Herrn und Meisters zu besuchen, 
erfiillen. Sein Vater, der ihm eine Freude bereiten wollte, 
schenkte ihm wiederum das Geld zu der Reise.*°* Am 
29. Januar schiffte er sich ein und fuhr nach Port Said, 
von wo aus er sogleich nach Palastina weiterreiste. Dort 
besuchte er alle Orte, an denen sich das Leben des Hei- 
lands abgespielt, Jerusalem (wo er auch in der anglikanischen 
Kathedrale predigte), Emmaus, Bethanien, Jericho, das 
Tote Meer, den Jordan’ (in dem er badete), Bethlehem, 
Hebron, Rama, Bethel, Nazareth, Tiberias, Magdala, Kaper- 
naum und den See Genezareth. Es war fiir ihn ein uber- 
waltigender Gedanke, da8 hier an diesen Statten sein Herr 
gelebt und gelitten und als Auferstandener sich bezeugt 
hatte; er <fand hier den praktischen Kommentar zu den 
Evangelien >». Das ganze I.eben des Heilandes, das groBe 
Erlésungsdrama in alien seinen Akten trat leibhaftig vor 
die Seele dieses indischen Jesusnachfolgers; das BewuBt- 
sein von der unmittelbaren, persOnlichen Gegenwart des 
Herrn erfiillte ihn auf Schritt und Tritt. «< Er ist allzeit bei 
mir, wo immer ich gehe, er wandelt mit mir zu meiner 
rechten Hand.» Seine Seele floB tiber von Freude, und 
Tranen der Dankbarkeit strémten aus seinen Augen. Als 
er in der Nahe des zerstérten Tempels stand, glaubte er aus 
Christi Mund die Worte zu héren: < Ich bin gekommen, dai 
sie das Leben und volle Geniige haben.» Und als er betend 
auf dem Oelberg im Garten Gethsemane weilte, war es ihm 
als stande Christus hier und sprache zu ihm, wie einst zu 
seinen Jiingern: < Friede sei mit euch; wie mich mein Vater 
gesandt hat, also sende ich euch,» Und als er sich von den 
Knien erhob, da wuBte er, daf er, wie einst die Apostel, aus- 
gesandt sei, um Zeugnis abzulegen in der ganzen Welt.**” 
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Rechts Briidermissionar Marx, ein Freund des Sadhu. 
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Von Palastina fuhr Sundar Singh nach Kairo, wo er 
auch vor koptischen Christen predigte. Acht T age spater 
predigte er in Marseille und trat dann seine Fahrt nach der 
franzésischen und deutschen Schweiz an. Er redete in zahl- 
reichen reformierten Kirchen, so in Lausanne, Genf, Neu- 
chaiel, Bern, Thun, Basel, Ziirich, St. Gallen usw. In 
Tavannes sprach er vor dreitausend Zuhérern im Freien.**® 
In Neuchatel soll die Zahl seiner Hérer sogar zehntausend 
betragen haben. In Genf legte er sein Zeugnis von dem 
lebendigen Christus im Reformationssaal ab, in welchem 
der Volkerbund tagt. Als er zum erstenmal diese denkwiir- 
dige Statte betrat, sagte er: < Der Vélkerbund hat groBe 
Anstrengungen gemacht; aber er vermag nichts auszu- 
richten, so lange es keinen Bund der Herzen gibt, und dieser 
Bund ist nur médglich, wenn die Herzen dem hingegeben 
werden, welcher der Meister der Herzen ist. In ihm allein 
finden wir den wahren Frieden. »** Ueberdies hielt er ver- 
schiedene Aussprachen in engeren Kreisen von Pfarrern 
und Universitaétstheologen. Nur kurze Zeit weilte der Sadhu 
in Deutschland,” wo er Halle, Leipzig,*°** Berlin, Ham- 
burg’? und Kiel’” besuchte; in Leipzig und Kiel sprach er 
auch in der Universitat. Denkwiirdig ist sein Aufenthalt in 
Wittenberg, wo er, der in seiner schlichten Frémmigkeit 
sich so enge mit dem deutschen Reformator beriihrt, in der 
gleichen Kirche predigte wie jener. Er selbst schreibt von 
diesem bedeutsamen Aufenthalt an seine Biographin, Frau 
Parker: 


«Gestern kam ich nach Wittenberg, der Wiege der Reformation. 
Ich sah das Haus, in dem Martin Luther lebte, und die Kirche, in 
der er zu predigen pflegte. An der Tiire der Kirche schlug er seine 
95 Thesen von der Reformation an, und in der gleichen Kirche ist 
er begraben. Heute abend werde ich in dieser Kirche sprechen. >?” 


Von Deutschland reiste Sundar Singh weiter nach 
Schweden,”” wo er in zahlreichen Stadten und kleineren 
Orten seine Botschaft vor zahliosen andachtigen Horern ver- 
kiindete. In Stockholm war er Gast des Prinzen Oskar 
Bernadotte, den er wegen seiner lebendigen Frémmigkeit 
besonders schatzen lernte. Seiner Nachricht von diesem Zu- 
sammensein mit einem europdischen Prinzen figte er die 
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bezeichnenden Worte bei: <« Aber ich lebe immer mii dem 
Firsten des Friedens (the prince of peace) zusammen.» In 
Upsala weilte er mehrere Tage im Hause des Erzbischofs 
Sdéderblom;” in der Aula der Universitat redete er ther 
den Hinduismus, in der Domkirche iiber das Gebet,””’ wobei 
ihm der Erzbischof selbst als Dolmetsch diente. Von Schwe- 
den wandte er sich nach Norwegen, wo er Kristiania und 
mehrere andere Stadte besuchte; von dort nach Dane- 
mark.’ In Kopenhagen besuchte er die friihere russische 
Kaiserin im k6éniglichen Palaste. Als sie beim Abschied den 
Sadhu bat, sie zu segnen, lehnte er das ab mit den Worten: 
« Ich bin nicht wiirdig, irgend jemand zu segnen; denn meine 
Hinde haben einst die Heilige Schrift zerrissen. Christi 
durchbohrte Hande allein vermégen Sie und andere zu 
segnen. > In Herning und Tinglev redete Sundar Singh vor 
Riesenversammlungen, die ihn lebhaft an die syrischen 
Kongresse in Stidindien erinnerten. Von Danemark reiste 
er Anfang Juni tuber Hamburg nach Holland,” wo Baron 
von Boetzelaer ihn begleitete. Er redete in Groningen, 
Rotterdam, Haag, Amsterdam, Utrecht und anderen Stadten. 
Baron von Boetzelaer veranstaltete auch eine Zusammen- 
kunft des Sadhu mit den bedeutendsten Staatsmannern, 
Professoren und Kirchenmannern Hollands. Erschépft von 
der anstrengenden Reise kam der Sadhu im Juli in England 
an. Hatte er schon vorher alle die dringenden Einladungen 
aus Finnland, RuBland, Griechenland, Rumdanien, Serbien, 
Italien, Portugal, Amerika und Neuseeland abgelehnt, so 
wies er jetzt alle Aufforderung u Vortragen in England 
zuriick. Nur bei der Keswicktagung in Poth (South Wales) 
sprach er, um seine langst gegebene Zusage zu erfiillen.?*° 
Er verlangte sehnsiichtig nach Ruhe und Stille fiir Leib und 
Seele. Diese erquickende Ruhe fand er erst, als er im August 
wieder in seine heimatlichen Berge des Himalaya zuriick- 
gekehrt war. Dort schdépfte er in der weltabgeschiedenen 
Meditation neue Kraft fiir seinen apostolischen Beruf. In 
den letzten Monaten des Jahres konnte er wieder in seinem 
nordindischen Heimatland in seiner Muttersprache das 
Evangelium verkiinden. 
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Sundar Singhs Besuch in Europa wurde iiberall als ein 
Ereignis betrachtet. Manche Inder hatten in den letzten 
Jahren Europa bereist, zuletzt Rabindranath Tagore, einer 
der geistigen Fiihrer des heutigen Indien, der Sohn des noch 
gréBeren Maharishi Devendranath Tagore. Sie alle brachten 
Indiens religidse Weisheit als Botschaft an die abendlin- 
dische Geisteswelt mit; und wenn sie auch von einer Syn- 
these indischer und abendlandischer Geisteskultur redeten, 
so wurden sie doch nicht miide, die religidsen Schatze ihres 
Heimatlandes, vor allem die Upanishaden zu preisen und die 
Abendlander zum Studium der indischen Weisheitsbiicher 
zu mahnen. Selbst Brahmabandhay Upadhyd4ya, der christ- 
liche Asket, pries in seinen englischen Vortragen das 
indische Kastenwesen als ideales Gesellschaftssystem und 
die Philosophie des Vedanta als philosophia perennis, als 
ideale nattirliche Grundlage der christlichen Offenbarungs- 
lehre.*** Der Professor an der Universitat Bombay, Vasvani, 
hat in einer wundervollen Rede auf dem « Weltkongref fur 
freies Christentum und religidsen Fortschritt >, der in Berlin 
1910 stattfand, < die Botschaft des modernen Indien an das 
Abendland » entwickelt: 


«< Das heutige Indien hat eine Botschaft fiir die Welt und fiir das 
Abendland. Die Dienste, die das Abendland Indien geleistet hat, sind 
bekannt; aber wenige wissen, da8 auch umgekehrt Indien dem Westen 
etwas zu bieten hat: es 6ffnet ihm die Quellen der Inspiration, welche 
die Welt heute braucht.» <Ich habe meine Botschaft verkiindigt, die 
Botschaft des modernen Indiens, die zugleich die Botschaft dem Bréhma- 
Samdj ist: die dreifache Botschaft yon der unmittelbaren Vereinigung 
mit dem sich selbst offenbare “Geiste, von der Synthese der Welt- 
religionen, die Yoga oder subjektive Jiingerschaft mit der Verkiindi- 
gung aller groBen Propheten vereinigt, und von der Bruderschaft 
der Menschheit, die anzusehen ist als der Sohn Gottes. » Und diese Bot- 
schaft klang aus in der Prophetie: <« Der Westen wird zum ehrwirdigen 
Osten kommen, um dessen uralte Weisheit kennen zu lernen, um seinen 
mystischen Sinn zu entwickeln, um die Natur nicht mehr blof als das 
Versuchsfeld der Wissenschaft, sondern als ein Heiligtum des Geistes 
anzuschauen, um sich in der Meditation zu tiben, um den Geist des 
Idealismus zu erfassen und um die Gegenwart Gottes im sozialen Leben 
zu verwirklichen. >? 


Aus dem Munde eines feinsinnigen Inders kam hier jene 


Mahnung, die langst vor ihm gro%e Manner des deutschen 
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Geisteslebens erhoben hatten, Schopenhauer und Humboldt, 
Richard Wagner und Paul Deussen.”** Nun aber kam ein 
Inder, der keinen Hymnus auf das heilige Schrifttum seiner 
Heimat sang, der im Gegenteil Zeugnis davon ablegte, da8 
ihm dieses Schrifttum den Frieden nicht geben konnte; ein 
Inder, der in aller Einseitigkeit und Entschiedenheit ver- 
kiindete, da&® Christus der Weg, die Wahrheit und das 
Leben sei, da8 in ihm die Fille der Gottheit leibhaftig 
wohne, daf8 das Neue Testament Gottes Wort und das Gebet 
der Schliissel zum Himmel sei. Da8 ein Inder, ein Frommer 
aus dem Lande der Veden, dem Abendlande nichts anderes 
als die schlichte alte Botschaft von Gottes in Christo offen- 
-barer Liebe verkiindete, das war unerhért. Kein Wunder, 
daB gerade die Bildungsschicht der Europdéer diesem Manne 
mit gr68tem Staunen gegeniibertrat. GewiB war das starke 
Interesse, das man ihm allenthalben entgegenbrachte, zum 
groBen Teil Neugierde, die iiberdies bisweilen durch eine 
wenig vornehme Reklame geweckt wurde; aber diese Neu- 
gierde war, wie eine schwedische Frau sehr fein sich aus- 
driickte, « gemischt mit einem kindlichen Wunsch und Ver- 
langen, einmal in Wirklichkeit einen Menschen zu kennen, 
der im Inneren und AeuBeren einer der Gestalten der Bibel 
gleicht. >? 

Der Eindruck, den Sundar Singh in Europa auf die 
Horer seiner Predigten machte wie auf die, welche mit ihm 
naher in Beriihrung kamen, war allenthaiben ein gewaltiger. 
In der St. Brides-Kirche in London lag bei der Predigt des 
Sadhu < zuletzt fast jedermann betend auf den Knien — was 
ganz ungewohnlich in solchen allgemeinen Versammlungen 
ist.>°4* Alle fiihlten, da& «ein Mann von einer anderen 
Welt» redete, wie <The Church Times» (12. 3. 19) sich 
ausdriickte. Manner und Frauen der verschiedenartigsten 
Berufe, Klassen und Lander bezeugten iibereinstimmend, 
wie seine Erscheinung und sein Wort sie in ihrem Innersten 
ergriffen.”** Ein englischer Theologe schreibt: <« Nichts kann 
ich hier sagen, das den Eindruck so wiederzugeben ver- 
méchte, wie ich es wiinschte — den Eindruck eines ganz 
besonderen Mannes, der groBem Reichtum entsagt hat, froh- 
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lockend iiber der rettenden Gnade seines Meisters, und der 
mit gréBter Einfachheit spricht.»>**7 Ein  hollindischer 
Theologe bekannte in einem Briefe: « Er war mir eine Offen- 
barung, und die Welt des Neuen Testamentes wurde mir 
durch seine Erscheinung nahergeriickt und verstandlicher ge- 
macht. >**° Eine schwedische Freundin schrieb an den Ver- 
fasser: < Das war ein, ich méchte sagen, religidses Erlebnis. 
Man muB8te sich vor dem gro8en Apostel neigen, da man 
nicht mehr ihn sah, sondern Gott, den er verkiindete. »*** 
Ein Schweizer Theologe schrieb an den Verfasser: <« Er hat 
auf mich einen sehr groBen Eindruck gemacht, ja, ich darf 
sagen, den gr68ten Eindruck, den ich im Leben empfangen 
habe. »”° Und ein schlichter Gebirgler aus den Schweizer 
Alpen, der den Sadhu in der Kathedrale in Lausanne gehdort 
hatte, bekannte: «Ich war im Dom. Das war ein Tag, der 
einen Markstein meines Lebens bildet. Ich war gliicklich 
inmitten meines Volkes zusammen mit diesem Bruder, der 
aus dem Heidenland gekommen war und auf der Kanzel 
stand. >*** Zahlreichen abendlandischen Theologen, die 
seiner Persdnlichkeit mit einem gewissen Miftrauen ent- 
gegentraten, wurde bei der ersten persénlichen Beriihrung 
jedes Bedenken zerstért.?” Sogar gelehrte Manner, die dem 
Christentum entfremdet waren, wurden durch die Macht 
seiner Persdnlichkeit umgewandelt. So erklarte ein Pro- 
fessor einer englischen Universitat dem Sadhu, er sei ein 
Agnostiker gewesen, aber nunmehr ein Glaubiger geworden: 
« Nicht Ihre Predigt hat mich bekehrt, sondern Sie selbst, 


- Sie, ein Hindu, Christus so ahnlich in Geist und Haltung; 


Sie sind ein lebendiger Zeuge des Evangeliums und der 
Person Jesu Christi. >?” 

Sundar Singh lie8 in Tausenden von europdischen 
Christenherzen unausléschliche Erinnerungen zuriick; fiir 
Tausende war seine Predigt der Ansporn zu neuem christ- 
lichem Leben. Fiir ihn selbst brachte, wie 20 Jahre vorher 
fiir Brahmabandhav Upadhyaya, der Aufenthalt in den 
westlichen Liindern die denkbar gré8te Enttaéuschung; er 
muB8te sehen, da8 die idealen Vorstellungen, die er sich von 
den abendlandischen Christen gemacht hatte, nicht der 
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Wirklichkeit entsprachen und jene hinduistischen Gegner 
recht hatten, die ihm die Dekadenz des abendlandischen 
Christentums und die Ueberlegenheit indischer Innerlichkeit 
und Seelenkultur entgegengehalten hatten.”* Der Schmerz 
iiber diese unerwartete Erfahrung kommt in seinen An- 
sprachen immer wieder zum Ausdruck: 


«Ich dachte friiher, daB die Bewohner dieser Lander alle wun- 
derbare Leute seien; da ich die Liebe Gottes in ihren Herzen sah und 
erfuhr, was sie fiir uns tun, dachte ich: sie miissen lebendige Christen 
sein. Als ich aber diese Lander durchreiste, anderte sich meine 
Meinung. Ich fand ganz andere VerhAltnisse. Ohne Zweifel gibt es 
auch hier wahre Diener Gottes, aber nicht alle sind Christen. Ich be- 
gann, die Bewohner der heidnischen Lander und die der christianisierten 
Lander zu vergleichen. Die ersteren sind Heiden, weil sie mit Handen 
gemachte Gétzenbilder anbeten; in den sogenannten christlichen Lan- 
dern aber entdeckte ich eine schlimmere Art von Heidentum; die 
Menschen beten sich selbst-an. Viele von ihnen yehen ins Theater, 
statt zu beten und das Wort Gottes zu lesen; sie lieben den Trunk und 
alle Art von Siinden. Ich begann zu erkennen, da8 kein europaisches 
Land als christlich angesehen werden darf, daf es tiberall nur einzelne 
Christen gibt. >?25 

«Ich dachte friiher: wie unglticklich bin ich doch, da8 ich in 
einem heidnischen Lande geboren bin, und wie glticklich sind die, 
welche von Kindheit auf Christum kennen! Aber nachdem ich andere 
Lander bereist hatte, mute ich meine Anschauung andern; nun preise 
ich Gott, daB er mich in einem heidnischen Lande geboren werden 
lie8, denn so war ich unbefriedigt und suchte Gott, wahrend die 
Bewohner der christlichen Lander in dem Glauben sind, alles gefunden 
zu haben und nichts suchen zu miissen. >??6 


Alle diese schmerzlichen Enttauschungen konnten je- 
doch den Sadhu in seinem Glauben an Christus nicht irre 
machen. Er dachte nicht daran, dem Christentum die 
Schuld an der Irreligiositat und Sittenlosigkeit des Abend- 
landes zu geben, geschweige denn um solcher Entartungen 
willen zur indischen Mutterreligion zuriickzukehren. 


« Christus ist dariiber nicht zu tadeln, ihn trifft keine Schuld; 
die Schuld trifft diejenigen, die vorgeben, seine Nachfolger zu sein, 
aber sich ihm nicht als Fiihrer anvertrauen.> < Dreiunddreiig Jahre 
lebte unser Herr in Palastina, aber Palastina als solches wurde nicht 
christlich, nur einzelne folgten seinem Ruf, traten spater als Zeugen 
fiir ihn auf und muBten als Martyrer sterben. So geht es auch 
heute noch, >227 
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Oft gebrauchte er ein anschauliches Gleichnis, mit dem 
er sich klar machte, da8 nicht die christliche Religion fiir 
den religids-sittlichen Verfall in den christlichen Laindern 
verantwortlich sei. 

«Eines Tages sa8 ich am Himalaya am Ufer eines Flusses; ich 
zog aus dem Wasser einen schénen, runden und harten Stein und zer- 
schlug ihn. Das Innere war ganz trocken. Dieser Stein war lange Zeit 
im Wasser gelegen, aber das Wasser war nicht in den Stein einge- 
drungen. Ebenso ist es mit den Menschen hier in Europa; Jahrhunderte 
lang sind sie vom Christentum umflutet, sind ganz und gar eingetaucht 
in seine Segnungen, sie leben im Christentum, aber das Christentum ist 
nicht in sie eingedrungen und lebt nicht in ihnen. Die Schuld liegt 
nicht am Christentum, sondern an der Harte der Herzen. Materialis- 
mus und Intellektualismus haben die Herzen hart gemacht. So wundere 
ich mich nicht dariiber, daB viele Menschen hierzulande nicht ver- 
stehen kénnen, was Christus ist. >228 

Die Reise durch die Lander des Westens war fiir den 
Sadhu nicht nur eine bittere Enttauschung, sondern auch 
eine groBe Gefahr. Hatte er einst um seines Christenglau- 
bens willen Schmach und Pein erdulden miissen, so um- 
rauschte ihn jetzt der Beifall von Tausenden. Er wurde oft 
geradezu als Heiliger verehrt; in England und Amerika 
wurde ein férmlicher Sadhu-Kult getrieben. Zu Lebzeiten 
solche Verehrung zu empfangen, ist fiir jeden Frommen 
gefahrlich; doppelt gefahrlich fiir einen Konvertiten, gefahr- 
licher noch fiir einen Inder — man denke an die Ver- 
gottung der Guru —, wie gefahrlich nun gar, wenn einem 
Inder von Europiern solche Verehrung gezollt wird! Viele 
Freunde des SAdhu begleiteten seinen Triumphzug durch 
die europdischen Lander mit den schwersten Sorgen. Wieder- 
um trat Satan in einer verfiihrerischen Gestalt vor ihn hin; 
es war vielleicht die schwerste Versuchung seines Lebens. 
Der Weltruhm des Heiligen war eine viel ernstere An- 
fechtung als die Versprechungen der Verwandten und die 
Bitten des Vaters, als Hunger und Blo8e, ja, ernster auch 
als die Lockungen einer indischen Guru-Wiirde. Nun lief 
er Gefahr, den Ruhm, der allein Christus gebtihrte, fiir seine 
eigene Person in Empfang zu nehmen und sich selbst auf 
den Thron seines Herrn und Meisters zu setzen. Sundar 
Singh wurde auch Herr iiber diese Versuchung; seine tiefe 
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Demut erlitt keinen Schaden. Canon Stanton-Weitbrecht, 
der ihn schon als jungen Evangelisten in Indien gekannt 
hatte, schreibt: <Ich war erstaunt iiber die natiirliche und 
anspruchslose Art, in der er oft tiberschwangliche Lob- 
spriiche und Ebrungen, die ihm dargebracht wurden, er- 
trug. Er blieb der gleich demiitige Fromme, der sich nur 
groBere Nahe beim Herrn und gréd8ere Aehnlichkeit mit 
ihm wiinschte und verlangte, in seinem Dienste sich zu 
verzebren. >?” Alle Aussagen von Augenzeugen heben die 
unaufdringliche Bescheidenheit und aufrichtige Demut des 
SAdhu hervor. Ein Schweizer Geistlicher urteilt: « Er 
hascht nicht nach Eindruck, er lehnt es eher ab, sich von 
den Menschen feiern zu lassen. >*° Immer wieder betonte 
der Sadhu in seinen Ansprachen, da8 er nichts anderes sein 
wolle als ein schlichter Zeuge von Christi Liebesmacht. 
«Ich sage oft zu meinen Zuh6rern, da8 ich nicht in diese 
christlichen Lander gekommen bin, um Vortrage zu halten, 
oder um zu predigen, sondern um ein kleines, einfaches 
Zeugnis abzugeben.> < Nicht zum Predigen bin ich nach 
Europa gekommen — hierzulande hért man genug Pre- 
digten — sondern um von der Rettermacht Gottes in Christus 
zu zeugen. >** Wenn er von seinen eigenen wunderbaren 
Erfahrungen spricht, so ist es stets ein ,Sichriihmen in 
Christo‘. Auch wird er nicht miide, zu bekennen, da8 er 
kein Vollendeter sei. «Ich bin ja>, sagte er zu Canon 
Streeter, «nur ein Anfanger, ein Kind, das an der Brust 
seiner geistigen Mutter trinkt, das beseligt und starkt mich.... 
Deshalb nenne ich mich nicht gern einen Mystiker, ebenso 
wie ich in Indien stets zu verhindern suche, da8 man mich 
Svdmi (Herr) nennt. Ich ziehe vor, SAdhu genannt zu 
werden, eine Bezeichnung, die nur frommer Mann _be- 
deutet. >? DaB8 er selbst nichts sein will und Christus alles 
sein soll, brachte er in einem schénen Gleichnis zum Aus- 
druck, als ihn ein Freund fragte, ob er nicht stolz darauf 
sei, da8 er so berithmt sei und so viel Ehre empfange. 
«Als Jesus in Jerusalem einzog, breiteten die Leute die Kleider 
auf dem Wege aus und legten Blumenzweige hin, um den Herrn zu 


ehren. Jesus ritt auf einem Esel nach des Propheten Wort, seine FiiBe 
beriihrten nicht die zu seiner Ehre belegte und geschmiickte StraBe, 
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der Esel hingegen schritt iiber die Gewander und Zweige. Darum wire 
es doch recht téricht gewesen, wenn sich der Esel etwas darauf ein- 
gebildet hatte; denn man hatte die Stra8e wirklich nicht um seinet- 
wilien geschmiickt. Ebenso téricht ware es, wenn die, welche Jesu 
Namen zu den Menschen tragen, sich etwas auf die Ehre einbilden 
wollten, die man ihnen doch nur um Jesu willen erweist. >233 


Wie Sundar Singh mitten in einer Welt von Bewun- 
derern und Verehrern seine schlichte Demut bewahrte, so 
behielt er auch seine Offenheit in der Kritik der abend- 
landischen Verhaltnisse. Nie scheute er sich, seiner Ent- 
tauschung itiber die Entchristlichung des Westens Ausdruck 
zu geben und die religidse Indifferenz, die Mammonsgier 
und Vergniigungssucht der Abendlander in scharfen Worten 
zu geiBeln. <Ich wei8, > sagte er in einer Ansprache in der 
Westschweiz, < daB die Dinge, die ich euch sage, euch nicht 
gefallen werden, aber ich mu8 meinem Gewissen ge- 
horchen und die Botschaft ausrichten, die ich von Gott 
empfangen habe. »** Je langer der SAdhu in Europa weilte, 
desto mehr nahm seine Verkiindigung den Charakter einer 
prophetischen Straf- und Bufpredigt an. 


«Ich glaubte, da die Bewohner der christlichen Lander die 
Bibel lasen und den Engeln gleich seien. Aber als ich diese Lander 
durchreiste, erkannte ich meinen Irrtum. Die meisten von ihnen haben 
ein weiBes Antlitz und ein schwarzes Herz. In den _ heidnischen 
Landern sehe ich die Leute in ihre Tempel gehen; sie sind gottes- 
fiirchtig. Hier sehe ich iiberall Leute, die das Vergniigen suchen. > 
«In heidnischen Landern gibt es Leute, die jahrelang nach Frieden 
und Heil suchen, wdhrend sich hier so viele an 4u8erem Wohlsein 
gentigen lassen. >?%5 

«Weil die sogenannten christlichen Lander in groBer Aus- 
dehnung von Christus abfallen, beginnt er sich den heidnischen 
Landern zu offenbaren, wo man ihn willkommen hei8t und verehrt. 
Auch hier gilt das Wort: Die Ersten werden die Letzten sein und die 
Letzten die Ersten. >?3¢ 


Bisweilen wurde seine Mahnpredigt geradezu zur 
eschatologischen Gerichtsweissagung. 


«Die Menschen im Westen, die durch das Christentum so viele 
Segnungen empfangen haben, verlieren sie jetzt, weil sie ihr Vertrauen 
auf die 4uBeren Dinge setzen: Behaglichkeit, Geld, Luxus und was von 
dieser Welt ist. Darum werden die Nichtchristen am Tage des Gerichtes 
weniger streng bestraft werden, weil sie nicht von Christus haben reden 
héren; aber die Bewohner der christlichen Lander werden strenger 
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bestraft werden als die andern, weil sie die Botschaft von ihm ver- 
nommen und ihn verworfen haben. »237 < Die Zeit ist nahe, da Christus 
wiederkehren wird mit seinen Engeln, und dann wird er sich zu den 
sogenannten Christen wenden und sagen: Ich kenne euch nicht; ihr 
kanntet meinen Namen, ihr wu8tet, wer ich war, ihr kanntet auch mein 
Leben und mein Werk. Aber ihr wolltet mich nicht persénlich kennen. 
Ich kenne euch nicht. >238 < Wenn ihr ihn dann in seiner Herrlichkeit 
sehen werdet, wird es euch reuven, da8 ihr nicht an ihn als euren Gott 
geglaubt habt. Aber dann wird es zu spat sein. Ihr habt euch fithren 
lassen durch die Unglaubigen, durch die Verstandesmenschen, die euch 
sagten, ihr solltet nicht an seine Gottheit glauben. Dann wird es fiir 
die Reue zu spat sein. Aber jetzt ist euch Gelegenheit gegeben. Viel- 
leicht werdet ihr an jenem Tage die Worte héren: ,Ein Mann ist zu 
euch aus heidnischem Lande gekommen, er hat Zeugnis von mir 
abgelegt als von dem lebendigen Christus, weil er meine Macht und 
meine Glorie erfahren, und dennoch habt ihr nicht glauben wollen.’>?39 


Die herben- Enttauschungen im Abendlande fiihrten den 
SAdhu, diesen Zeugen der Gottesliebe und des himmlischen 
Friedens, auf die Bahn des harten Gerichtspredigers. Nach- . 
dem er seine Botschaft ausgerichtet, schiittelte er den Staub 
Europas von seinen FiiBen und kehrte in die Heimat zuriick, 
mit dem festen Entschlu8, nie wieder nach dem Westen 
zuriickzukehren. <Es ist das erste und letzte Mal, da8 
ihr mich hier seht >» — so hat er oft zu seinen Hérern ge- 
sagt."*° Er hat erkannt, daB die Menschen im Westen zum 
groBten Teil, in Mammonsgier und Genu8sucht verstrickt, 
die Botschaft Christi verwerfen, wahrend die Menschen im 
Osten, nach Wahrheit und Heil verlangend, das Evangelium 
mit Freuden aufnehmen. Ihnen diese Frohbotschaft zu 
verkiinden, betrachtet er als seine weitere Lebensaufgabe. 
Darum trat er auch bald nach seiner Riickkehr wiederum 
die miihevolle Missionswanderung rach Tibet an.™* Dort 
lockt ihn ja nicht nur ein reiches Arbeitsfeld, sondern auch 
die Krone des Martyrers, nach der er sich sehnt. In einer 
Schweizer Ansprache sagte er: 

«Ich ftihle keine Furcht bei dem Gedanken, eines Tages in Tibet 
sterben zu miissen. Wenn dieser Tag kommt, werde ich ihn mit 
Freuden empfangen.>» <Ich kehre jedes Jahr dorthin zurtick, und 
vielleicht werdet ihr schon im niachsten Jahre erfahren, da8 auch 
ich dort ums Leben gekommen bin. Dann denkt nicht, er ist tot, 


sondern sagt, er ist in den Himmel gekommen und zum Leben, er ist 
bei Christus im Leben der Vollendung. >24? 


fil. Sundar Singhs religidses Leben. 


A. Vita contemplativa. 
1. Das Gebet. 


Die Lebensgeschichte Sundar Singhs liest sich wie eine 
wunderbare Legende, wie sie zu Dutzenden in den Acta 
sanctorum der rémischen Kirche oder in der hinduistischen 
Bhakta-mala* zu finden sind. Weilte nicht der Held dieser 
Geschichte unter den Lebenden und beruhte sie nicht ganz 
und gar auf den Aussagen eines vertrauenswiirdigen Zeit- 
genossen, deren Richtigkeit zum gro8en Teil durch genaue 
Nachprufung bestaétigt worden ist, so wiirde sie der kri- 
tische Verstand des Abendlanders ohne weiteres ins Reich 
des Ungeschichtlichen verweisen, und der Literarkritiker 
wurde in ihr die Wiederkehr uralter Legendentypen auf- 
zeigen. So aber tritt uns im Leben des SAdhu unmittelbare 
geschichtliche Wirklichkeit entgegen; wir schauen hier 
einen Zeitgenossen, der ganz im Ewigen lebt und mit seinem 
Erléser in innigster Gemeinschaft steht, der in dieser Ge- 
meinschaft < Wunder » erfahrt und aus dieser Gemeinschaft 
heraus < Wunder » wirkt. 

Sundar Singhs Leben steht unter dem Zeichen des 
Wunders. Ob wir seine Bekehrung zu Christus ins Auge 
fassen oder seine Ekstasen und Gesichte, sein entsagungs- 
und miihevolles Leben als Wanderprediger oder seine 
Rettung aus Todesgefahren, immer sto8en wir auf das 
Walten einer wunderbaren, iibernatiirlichen Kraft. Diese 
wunderbare Kraft ist sein Gebetsleben. <«< Durch Menschen 
des Gebetes kann Gott groBe Dinge tun » — so lautet einer 
seiner Aussprtiche.” Das Geheimnis Sundar Singhs wie aller 
Gottesmanner liegt im steten Gebetsumgang mit dem 
Ewigen. Das Gebet ist die Welt, in der er lebt und webt. 
Es ist der Quellgrund, aus dem sein frommes Leben flieBt, 
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seine starke und innige Christusliebe, sein zu allem bereiter 
Opfermut und sein verzehrender apostolischer Ejifer. Er 
selbst bekennt: < Alles, was ich gefunden habe, habe ich 
allein durch das Gebet erlangt.>* Jeden Morgen bringt er 
mehrere Stunden in Bibellesung, Betrachtung und Gebet zu. 
Wenn er im Him4laya weilt, widmet er, dem Beispiel seines 
gottlichen Meisters folgend,* ganze Tage und Nachte dem 
einsamen Gebet.® Weil fiir ihn selbst das Gebet das religidse 
Lebensbrot ist, darum ist auch seine Predigt eine stete 
Mahnung zum Gebeisleben. <«<Gebet, Gebet und wieder 
Gebet ist Sundars Losung. >° Abendlandische Christen waren 
vielfach tiberrascht davon, da8B er dem <« Gebet einen so 
wichtigen Platz zuweist>.’ Selbst der Verfasser dieses Buches, 
der das Gebet der christlichen Frémmigkeit eingehend 
studiert hat, war erstaunt dariiber, in den Predigten des 
SAdhu eine so stetige und entschiedene Betonung des Gebets 
zu finden. Sundar Singh wird nicht miide, darauf hinzu- 
weisen, daB das Gebet das Herz der Religion, das A und O 
des christlichen Lebens ist. « Das Gebet ist das allernot- 
wendigste fiir unser geistiges Leben,» <das gréBte Be- 
diirfnis unseres geistigen Lebens.>* « Wenn wir beten, sc 
ist uns schon in diesem Leben alles erschlossen, was unserm 
geistlichen Leben not tut.» Dagegen ist unser < Leben in 
groBer Gefahy. wenn wir nicht beten >.° Um die Notwendig- 
keit des Gebeis zu veranschaulichen, gebraucht der Sadhu 
gern das Bild des Atmens, das auch der abendlandischen 
Frémmigkeitssprache gelaufig ist.*° 


«Wie Atem und Blutkreislauf wesentliche Funktionen des Leibes 
sind, so ist das Gebet eine wesentliche Funktion der Seele.> < Gebet 
ist der Atem unseres geistlichen Lebens... Beten heiSt den Hauch 
des heiligen Geistes einatmen.» « Genau so wie wir durch den Atem 
die Luft in uns aufnehmen, kénnen wir den heiligen Geist durch das 
Gebet einatmen. >11 

In einem meisterhaften Vergleich fiihrt Sundar Singh das Bild 
weiter aus: <In Wirklichkeit kann ein Mensch keinen einzigen Tag, 
ja, keine einzige Stunde leben ohne Gott. ,In ihm leben, weben und 
sind wir.’ Aber die meisten Menschen sind wie Schlafende, welche 
wohl atmen, aber es nicht merken. Wiirde die Luft ausgehen und der 
Atemzug aufhoren, kénnten sie weder schlafen noch wach sein, son- 
dern miui8ten ersticken und sterben. Aber die Menschen denken in der 
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Regel nie daran, welch unentbehrliche Gabe wir in der Luft haben, 
welche wir einatmen. Haben wir uns einmal darauf besonnen, so 
werden wir mit Dankbarkeit und Freude erfiillt. Aehnlich ist es mit 
unserer geistigen Abhangigkeit von Gott. Er erhalt uns, wir leben in ihm. 
Wie viele denken daran? Wie viele wachen aus dem Schlafe auf und 
beginnen bewuB8t die géttliche Luft einzuatmen, ohne die, wenn sie 
ausginge, die Seele ersticken und sterben mii®te? Was ist das fiir ein 
Atmen? Ja, der Atemzug der Seele besteht im Gebet, welches standig 
frische Luft schépft und neue Lebensnahrung aus Gottes Liebe, in der 
wir unser Sein haben.» < Alles Leben hat seinen Grund in Gott. Aber 
der Mensch denkt nicht daran; die Atmung des geistlichen Lebens ist 
bei ihm unbewuBt. Erst wenn ein Mensch beginnt zu beten, wird die 
Atmung bewuB8t. Da besinnt er sich und erfahrt, wie wunderbar es 
ist, in Gott zu leben. »12 

«Einst saB ich am Ufer eines Sees. Da beobachtete ich einige 
Fische, die an die Oberflache kamen und ihren Mund 6ffneten. Zuerst 
dachte ich, sie hatten Hunger und suchten Insekten, aber nachher sagte 
mir ein Fischer, sie kénnten wohl atmen, wenn sie im Wasser seien, 
muBten aber doch von Zeit zu Zeit an die Oberflache kommen, um in 
vollen Ziigen frische Luft einzuatmen, sonst kénnten sie nicht leben. 
So ist es auch mit uns. Die Welt ist gleich einem Ozean. Wir kénnen 
in ihr leben, kénnen arbeiten und wirken, aber von Zeit zu Zeit muB 
uns frisches Leben zuflieBen im Gebet. Diejenigen Christen, die keine 
ruhige Zeit im Gebet zubringen kénnen, haben das wahre Leben in 
Christus noch nicht zu erfassen vermocht. >1% 

Noch in einem anderen schénen Bilde, das der SAdhu in echt 
orientalischer Unbefangenheit gebraucht, diiickt er die Unentbehrlich- 
keit des Gebets aus: «Gott hat die Milch in der Brust der Mutter 
geschaffen und im kleinen Kinde das Verlangen zu trinken. Die Milch 
strémt nicht von selbst in den Mund des Kindes. Nein, das Kind mu8 
an der Brust der Mutter liegen und eifrig Nahrung einsaugen. Gott hat 
geistliche Speise geschaffen, deren wir bediirfen. Er hat in die 
Menschenseele ein Verlangen nach ihr hineingesetzt, einen Drang, nach 
ihr zu rufen und sie einzusaugen. Die geistige Milch, die Nahrung 
unserer Seele, empfangen wir durch das Gebet. Wir miissen sie durch 
das eifrige Beten in uns eintrinken. Dann werden wir wie das Brust- 
kind von Tag zu Tag starker. >14 


Das Gebet ist gleichsam der Atem, die Muttermilch der 
Seele. Ohne das Gebet ist es unmédglich, iibernatiirliche 
Gnadengaben von Gott zu empfangen. 

«Das Gebet ist die notwendige Vorbereitung, um geistige Gaben 
von Gott zu empfangen. » « Nur Sehnsucht und Gebet 6ffnen Gott einen 
Raum in unserem Herzen.» <Geistige Dinge kann uns Gott nicht geben 
ohne Gebet.> <«Geistige Dinge kénnen wir ohne Versenkung nicht 
wahrnehmen. > 
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«Es gibt schéne Végel in der Luft und blinkende Sterne am 
Firmament. Aber wenn du Perlen haben willst, mut du hinabtauchen 
in die Meerestiefe, um sie zu finden. Es gibt viele schéne Dinge in der 
fiuBeren Welt, aber Perlen finden sich nur auf dem Meeresgrunde; 
wollen wir die Perlen des Geistes haben, miissen wir in die Tiefe 
tauchen, d.h. wir miissen beten, wir miissen versinken in Betrachtung 
und Gebet. Dann werden wir die kostbaren Perlen gewahr. >*¢ 


« Wenn ein Vogel in der Luft fliegt, kann die Schwerkraft der 
Erde den Vogel nicht herabziehen; denn er itiberwindet die Schwer- 
kraft dadurch, da® er seine Fliigel bewegt. Wenn seine Fliigel abge- 
schnitten werden, wird die Schwerkraft den armen Vogel zur Erde 
ziehen. Die Fliigel der Christen sind ihr Gebet. Betende Menschen 
werden von den Sorgen dieser Welt gelést und sind imstande, mittels 
ihres Gebets zum Himmel zu fliegen. Keine Kraft auf Erden kann sie 
zur Erde herabziehen. Sie fliegen héher und hodher, und zuletzt ge- 
langen sie zu Gott und finden in ihm ihre Ruhe. >17 


« Vor einigen Jahren sa8 ich eines Tages auf einem Berge des 
Himalaya, der 6000 Meter hoch war, als ein furchtbares Gewitter los- 
brach. Ich erschrak zuerst bei.dem Gedanken, da8 ich in Gefahr war, 
vom Blitz getroffen zu werden. Aber bald sah ich, da8 das Gewitter 
sich unter mir entlud. Ich war in der stillen, hohen Atmosphare, als 
zu meinen FiiBen der Donner grollte und die Blitze die Nacht durch- 
zuckten... Ich sagte mir: Ebenso ist es mit dem Gotteskind. So- 
lange es auf der Hoéhe lebt, ganz nahe bei Christus, an der himm- 
lischen Statte mit Christus, vermag Satan nichts dagegen. Erst wenn 
es herabsteigt und sich von Christus entfernt, kGnnen Versuchung und 
Siinde es ergreifen. Durch das Gebet halten wir uns von der Gefahr 
ferne, und die Bemtihungen des Versuchers werden nichts dagegen 
ausrichten. >18 


«In der Finsternis kénnen wir mit unserem Tastvermégen er- 
fassen, was fiir einen Gegenstand wir in der Hand haben, ob es ein 
Stock ist oder eine Schlange. Wir kénnen also in der Finsternis das 
eine und das andere fiihlen, aber sehen kénnen wir es nur im Licht. 
Solange wir nicht im Licht sind, taumeln wir umher und kénnen die 
wahre Wirklichkeit nicht sehen. Der Mensch, in dessen Auge das gitt- 
liche Licht nicht eindringt, befindet sich in der Finsternis. Was sollen 
wir da tun, um ins Licht zu kommen? Wir miissen aus der Finsternis 
herausireten und uns dem Licht nahern, d.h. wir miissen uns zu den 
FuBen des Heilandes setzen und innig zu ihm beten. Dann werden wir 
von seinem Lichte umstrahlt und unsere Augen sehen alles klar und 
deutlich... Das Gebet ist der Schliissel, der uns das Tor zur géttlichen 
Wirklichkeit 6ffnet. Das Gebet fiihrt uns aus dem Dunkel, wo wir mit 
allem Sehvermégen des Auges und Verstandes die wahre Wirklichkeit 
nicht wahrnehmen, wieviel wir auch von dem auffassen, was den 
Augen und dem Verstande zuganglich ist. Das Gebet fiihrt uns hinein 
in die Welt des geistigen Lichtes. >1° 
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So ist das Gebet <der einzige Weg zum Verstehen geistiger 
Dinge>, <der einzige Weg, auf dem die Wahrheit uns offen- 
bar wird>,”° der einzige <Schliissel zur Himmelspforte>, der 
« Schlissel zum Gottesreich ».2*. « Nicht durch Philosophie, 
Logik und Wissenschaft finden wir Gott, sondern einzig 
und allein durch das Gebet.>*? Im Gebet erhebt sich der 
Mensch iiber die Sinnenwelt und erfaBt die héhere Welt, 
die allein wahre und volikommene Wirklichkeit,” die 
«Wirklichkeit der Wirklichkeit > (satyasya satyam), wie 
der geheimnisvolle Terminus der Upanishaden lautet.2* Erst 
fur den Betenden wird das geistige Leben eine Wirklich- 
keit.°° Aber das Gebet bewirkt nach Sundar Singhs Er- 
fahrung noch Gr68eres: es < 6ffnet » nicht nur das < Tor der 
geistigen Wirklichkeit», es erschlieBt vielmehr dem Frommen 
diese Wirklichkeit als erlésende, schenkende, helfende, 
beseligende Liebe. Gott offenbart sich dem Beter als sein 
personlicher Retter und Heiland. Der Betende schaut das 
Gottliche nicht als unermeBlichen Ozean oder als joderndes 
Flammenmeer, nein, er schaut es als mildes Menschen- 
antlitz; der Gott, der sich im Gebet enthiillt, ist nicht der 
Deus absconditus, sondern der Deus revelatus.*® Als Sundar 
Singh in der denkwiirdigen Nacht der Bekehrung im Gebet 
mit Gott rang, da schaute er Jesu menschliches Antlitz und 
erkannte, daB er Gott war. Und so wie er damals Jesus 
Christus mit leiblichen Augen schaute, so schaut er ihn mit 
seinem geistigen Auge immer von neuem im Gebet.” Die 
tiefsten Mysterien des Christentums, Gottes Menschwerdung 
in Jesus Christus und seine Auferstehung und Erhohung, 
werden dem betenden Herzen offenbar. Im Gebet erfahrt 
der Christ die Gegenwart des verklarten Gottmenschen; das 
Gebet ist der Schliissel zum Glauben an die Gottheit Christi. 
Was keine Verstandesarbeit, keine Bibelforschung und 
keine theologische Apologetik zustandebringen kann, das ist 
die Frucht glaubigen Gebets. < Wir lernen », sagt Sundar 
Singh, < vieles von Jesus in den Biichern der Bibel, aber wir 
kénnen ihn nur erkennen durch das Gebet. Das ist meine 
eigene Erfahrung. Ich verstand nicht, da8 er in Wahrheit 
Gott ist, bevor er durch das Gebet sich mir offenbarte. Da 
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erfuhr ich, da8 er wirklich das ewige Wort ist.>°** Aus 
dieser persdnlichen Erfahrung heraus verkiindet der Sadhu 
unablassig, daf es keinen anderen Weg zum persodnlichen 
Glauben an Christus gebe als das innige Gebet. Als ihn sein 
Vater fragte, wie er Christus kennen lernen kénne, ant- 
wortete er: <« Willst du wissen, wer Christus ist, so lies die 
Bibel; willst du ihn aber persOnlich kennen lernen, so bete. 
Das Bibellesen geniigt nicht, um Christus zu erkennen. >” 
Derselbe Gedanke kehrt unzahlige Male in seinen 6ffent- 
lichen Ansprachen wieder. 


«Durch das Gebet, durch das einfache Mittel des Gebets ver- 
wirklichen wir Christi Gegenwart und lernen ihn kennen.> < Ihr mubt 
in die Stille gehen und dort allein zu Christus beten, dann werdet ihr 
seine Stimme héren, das allein kann euch helfen. »3° « Wenn ibr jeden 
Tag nur eine halbe Stunde in seinem Worte lest und zu ihm betet, 
werdet ihr die gleiche Erfahrung machen, daB er sich unseren Seelen 
offenbart.» «Wenn ihr nicht Zeit zum Gebet habt, werdet ihr ihn 
nicht kennen lernen. Das Gebet allein kann euch Christum sehen lassen 
und dann wird er zu eurer Seele reden.» «Ich bin gewif, da er sich 
durch das Gebet auch euch offenbaren wird; dann werdet ihr ihn 
kennen, wie er ist. Und er wird sich euch nicht nur offenbaren, 
sondern er wird selbst kommen, um euch Kraft, Freude und Frieden 
zu geben. >94 

« Kraft, Freude, Friede » — das sind die wunderbaren 
Wirkungen, welche Christus im Herzen des Betenden zu- 
riickla8t. «Ich betete, und der Friede, der héher ist denn 
alle Vernunft, kam in mein Herz.»* Aber was ist das fiir 
ein Gebet, von dessen Wunderkraft der Sdadhu immer 
spricht? Ist es das kindliche Bitten und Rufen um Hilfe 
in den mannigfachen Lebensnéten, um all das, was dem 
Menschen in seinem taglichen Leben not tut und frommt? 
Oder ist es die angespannte, tiefe Betrachtung, die stille, 
friedvolle Versenkung in sich selbst, in der die von der 
Welt abgeschiedene Seele lange ungestért weilt? Ist fiir 
Sundar Singh Gebet identisch mit dem eud&monistischen 
Glicksverlangen der vedischen Sanger oder mit der heiligen 
samddhi der Brahmanen und dem ruhevollen dhydnam der 
buddhistischen Bettelménche? Das Gebet des Sadhu steht 
mitten zwischen diesen beiden Gegensadtzen; es ist weder 
naives, irdisches Bitten noch auch kunstvolle, gebetlose 
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Meditation. Immer wieder klart er seine Hérer dariiber 
auf, da Beten etwas ganz anderes ist als Bitten, Be- 
gehren, Verlangen. 


« Als die Mutter der Zebedaus-Séhne mit der Bitte zu Jesus kam: 
»xLaB doch diese beiden Séhne in deinem Reiche einen zu deiner 
Rechten und den andern zu deiner Linken sitzen’, da antwortete unser 
Erléser: ,Ihr wi8t nicht, was ihr bittet’.... Viele heutige Christen 
beweisen in ihren Gebeten, da8 sie im gleichen Irrtum befangen sind; 
auch sie ,wissen nicht, was sie bitten’. Wenn sie beten, so bitten 
sie um Dinge dieser Welt, bald um dieses, bald um jenes, in Leiden 
und Krankheit um Erleichterung und Gesundheit; lauter irdische 
Giiter suchen sie zu erlangen, aber geistliche Giiter erflehen sie 
nicht. Das sind nicht Beter, sondern Bettler... Sie erfreuen sich 
nicht der Gemeinschaft mit Gott, sondern leben allzu sehr in der 
Gemeinschaft mit der Welt. Betielei ist nicht Gebet; Gebet ist inniger 
Umgang mit Gott, ist Lebensgemeinschaft mit ihm. »33 

«Das Wesen des Gebets besteht nicht darin, da& wir etwas von 
Gott begehren, sondern da8 wir unsere Herzen Gott 6ffnen, mit ihm 
reden und mit ihm in standigem Umgang leben. Das Gebet ist standige 
Ueberlassung an Gott.» «<Beten heift nicht Gott um verschiedene 
Lebensbediirfnisse bitten, sondern Gott selbst erlangen, den Geber alles 
Lebens. » < Beten ist nicht Bitten, sondern Einigung mit Gott.» < Beten 
ist nicht eine Anstrengung, um von Gott die zum Leben notwendigen 
Dinge zu erlangen. Beten ist ein Verlangen, Gott selbst, den Urheber 
alles Lebens, zu haben.» «Der wahre Sinn des Gebetes besteht nicht 
darin, um Segnungen zu bitten, sondern den zu empfangen, welcher 
der Geber des Segens ist, und ein Leben der Gemeinschaft mit ihm zu 
leben. >» <Die wahren Kinder Gottes sind nicht immer dabei, seine 
Gaben zu erflehen, sondern sie wiinschen sich unter seinem Schutze, 
in seinen Armen zu fihlen. >%4 

«Ein kleines Kind geht oft zu seiner Mutter und ruft: ,Mamma, 
Mamma’. Das Kind begehrt dabei nicht immer etwas, aber es will 
seiner Mutter nahe sein und auf Mutters Knien sitzen, ihr durch die 
Raume folgen, ihre Nahe genieBen, mit ihr reden, ihre liebe Stimme 
héren. Da ist das Kind gliicklich. Dieses Gliick besteht nicht darin, 
da8 es alles Mégliche von der Mutter verlangt und erhalt. Da wird 
es ungeduldig und eigensinnig und somit ungliicklich. Nein, sein Gliick 
besteht darin, die Liebe und Fiirsorge der Mutter zu erfahren und 
Freude in ihrer Mutterliebe zu finden.» <In gleicher Weise ist es mit 
wirklichen Gotteskindern; sie kiimmern sich nicht so viel um Seg- 
nungen Gottes. Sie wollen zu seinen FiiBen sitzen, in Gemeinschaft mit 
ihm sein, und wenn sie so tun, fiihlen sie, da dies das allerherrlichste 
ist. 935 

In einem zweiten Gleichnis sucht Sundar Singh zu zeigen, wie 
niedrig und nichtig es ist, im Angesichte des grofen und wunderbaren 
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Gottes um alltagliche Dinge zu betteln. «Hast du schon einen Reiher 
regungslos am Ufer eines Sees oder Teiches gesehen? Nach seiner 
Stellung méchte man meinen, er betrachte Gottes Macht und Herr- 
lichkeit, das wunderbare Vermégen des Wassers, zu reinigen und den 
Durst zu léschen. Aber der Reiher richtet wirklich keinen einzigen 
Gedanken auf solche Dinge, sondern er steht da Stunde fiir Stunde, 
um einen Frosch oder einen kleinen Fisch zu erspahen und zu ver- 
schlingen. In gleicher Weise ist es mit dem Gebet und der Be- 
trachtung bei vielen Menschen. Sie sitzen am Strande von Gottes 
unendlichem Ozean. Aber sie widmen keinen Gedanken seiner 
Majestat und Liebe, sie sinnen nicht tiber sein Wesen, das von 
Siinde reinigen kann, das den Durst ihres Geistes léschen kann, 
sondern sie gehen in dem einzigen Gedanken auf, wie sie etwas 
bekommen, was ihnen wohlschmeckt, etwas, was ihnen hilft, die ver- 
derblichen Freuden dieser Weli zu genieSen. Und se wenden sie 
das Angesicht weg von der Quelle des wahren Friedens. Sie gehen 
unter in den Freuden dieser Welt, die vergehen, und sie vergehen 
selbst mit ihnen. >*¢ 


So ist das Beten fiir‘den Sadhu nicht ein Erflehen von 
einzelnen irdischen Segnungen, ja, nicht einmal ein Erflehen 
von geistigen Gnadengaben, sondern Zwiesprache mit Gott, 
Gemeinschaft mit ihm, Umgang mit ihm. Und doch ist die 
schlichte Bitte aus diesem Gebet nicht ausgeschlossen. Aber 
der Gegenstand dieser Bitte (und auch der vom Sadhu eifrig 
gepflegten und empfohlenen Fiirbitte)*’ ist kein anderer als 
Gott selbst. 


«Als ich im Gefangnis lag, von Eisengittern umschlossen, ohne 
Speise und Trank..., ware es fiir mich verkehrt gewesen, zu beten: 
,Gott, gib mir dies und das.‘ Da war nur ein Gebet recht: ,Gib mir 
dich selbst; hier ist mein Leben; mache damit, was dir wohlgefallig 
ist; dein Wille geschehe.“ Nicht um Dinge, nicht um Speise und 
Trank betete ich, sondern um den Spender der Dinge, um den leben-. 
digen Gott, und ich fand unbeschreiblichen Frieden in ihm. >38 


Es gilt also um Gott zu bitten, den Spender aller Seg- 
nungen und Geber aller Gaben; und es gilt zu bitten, daB 
«Gottes Wille durch mich und andere geschehe>. «Das einzig 
mogliche Gebet ist fiir einen Christen: ,Dein Wille ge- 
schehe‘.>*? Denn wer Gott erlangt und seinem Willen 
gleichférmig wird, erlangt damit die Fille des Lebens und 
Gliickes; er braucht um keine besondere Gabe mehr zu 
bitten. < Wenn ich nur dich habe, so frage ich nichts nach 
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Himmel und Erde » — diese Worte des Psalmisten (Ps. 73, 
25) schweben als Losungswort iiber allem Beten des Sadhu. 


«Denkt euch einen Baum voller Friichte; ihr miiStet dem 
Besitzer des Baumes die Friichte abkaufen oder darum bitten; jeden 
Tag miiBtet ihr hingehen und euch etliche Friichte holen. Wenn aber 
der Baum euer Eigentum ist, gehéren alle Friichte euch. GleichermaBSen 
ist es mit Gott. Wenn er euch zu eigen ist, sind alle Dinge im Himmel 
und auf Erden euch zu eigen, denn er ist euer Vater und euer Alles; 
sonst muBtet ihr hingehen und wie ein Bettler um allerhand Dinge 
bitten und wiederum bitten, wenn sie verbraucht sind. Deshalb bittet 
nicht um Gaben, sondern um den Geber der Gaben; nicht um das 
Leben, sondern um den Geber des Lebens — dann wird euch das Leben 
selbst zufallen und ebenso die zum Leben nétigen Dinge.» « Wenn 
wir ihn, die Quelle des Lebens, gefunden haben und in Gemeinschaft 
mit ihm stehen, dann besitzen wir die Gesamtheit des Lebens und 
alles, was das Leben vollkommen macht. »4° 


Obwohl der Sadhu nur das Bitten um Gott als das allein 
wahre Gebet betrachtet, so schreibt er doch dem schlichten 
kindlichen Bitten um irdische und himmlische Gaben als 
einer padagogischen Vorbereitung zum wahren Beten eine 
Bedeutung zu. Der Beter kommt zu Gott mit kindlichen, 
ja, toérichten Winschen; aber die Gegenwart Gottes ver- 
wandelt allmahlich sein Herz; er vergiBt schlieflich sein 
eigenes Begehren und gibt sich ganz dem géttlichen Willen 
hin. Oder Gott verweigert dem Beter die Erfiillung seines 
kleinen Wunsches, damit er um etwas Grodferes bitte, um 
seine Gnade und Liebe, um ihn selbst. Ist der Mensch ein- 
mal in Gebetsgemeinschaft mit Gott gekkommen — und sei 
es auch durch einen ganz 4u8erlichen AnlaB —, so entdeckt 
er zu seinem Erstaunen und zu seiner Freude, da8 er im 
Gebet etwas unendlich GréBeres und Begliickenderes. fand, 
als er zuerst gesucht hatte. 

<Bisweilen stellt man mir die Frage: ,Wenn Gott will, da’ 
wir nicht um du8ere Dinge, sondern um ihn, den Geber der Dinge, 
bitten, warum ist dann in der Bibel nirgends gesagt: Bittet nicht 
um dieses oder jenes, sondern nur um den heiligen Geist? Warum 
hat er diese Forderung nie mit aller Deutlichkeit aussprechen lassen?’ 
Deshalb nicht, weil er wuBte, daB die Menschen mit dem Beten gar 
nicht anfangen wiirden, wenn sie nicht zunachst aus dem Wunsch 
nach irdischen Giitern heraus, aus dem Verlangen nach Reichtum, 


Gesundheit und Ehre beten kénnten; weil er sich sagte: Bitten sie 
W fo 
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einmal um solche Dinge, so wird ganz von selbst der Durst nach 
etwas Besserem in ihnen lebendig werden, und schlieBlich werden 
sie nur noch nach dem Besseren trachten. >4+ 


«Ich kannte in Indien einen Gottesmann, der sehr vorange- 
schritten war im geistlichen Leben. Ein Bettler war gewohnt, an jedem 
Morgen zu kommen, um von ihm ein Stiick Brot zu erbitten und 
sogleich zu gehen, sobald er es erhalten hatte. Es begab sich nun, da8 
eines Tages der Mann des Gebets nichts hatte, um dem Beittler zu geben. 
Er bat ihn, einen Augenblick zu bleiben und mit ihm zu plaudern, 
wahrend dessen er nach Brot schickte. Nach einer Stunde erfaBte der 
Bettler die Botschaft, die ihm der Mann verkiindete, und begann zu 
beten; er war verwandelt. Er erfuhr Gottes Gegenwart; er war erfiillt 
von Freude. ,So oft‘, rief er aus, ,bin ich gekommen, euch um 
Brot zu bitten, ohne zu denken, da8 ihr eiwas ganz anderes hattet, 
um es mir zu geben.‘ ,Das ist eure, nicht meine Schuld. Thr kamt nur 
um Brot, und gingt, sobald ihr es erhalten hattet. Heute habt ihr Zeit 
gehabt, bei mir zu_bleiben, und ich habe mit euch reden kénnen.‘ Oft 
machen wir es genau so mit unserem Erléser. Viele von uns wenden 
sich an den himmlischen Vater nur, um von ihm dieses oder jenes zu 
erbitten. Unser Heiland hat ‘uns gelehrt zu sagen: ,Dein Wille ge- 
schehe.’ Aber wir sagen im Gegenteil: ,Mein Wille geschehe‘’, wenn 
auch nicht mit unseren Lippen, so doch in unseren Handlungen. Sobald 
wir etwas empfangen haben, fliehen wir weit weg von Gottes Gegenwart; 
und darum gibt uns Gott sehr oft nicht alles, was wir von ihm erbitten. 
Das heiSt nicht, daB er uns nicht liebt, aber daf er wiinscht, wir 
méchten in seiner Gegenwart bleiben. Wenn wir wie dieser Bettler 
verstehen, zu den FiiBen des Meisters zu bleiben und mit ihm zu reden, 
wird er sich uns selbst 6ffnen, und wir werden dann den Sinn des 
Gebets verstehen. Wenn wir Gott selbst empfangen, fiihlen wir seine 
Gegenwart in unseren Herzen und werden befriedigt. Wir brauchen 
dann nicht mehr um die Dinge zu bitten, deren wir bediirfen; sie 
werden uns gegeben, ohne da8 wir darum bitten. >*? 


« Als ich in Beludschistan reiste, kam ich in ein Dorf, zu dem das 
Wasser drei Meilen weit gebracht werden muSte, denn es gab dort 
weder Quellen noch Brunnen. Eines Tages traf ich einen Mann, der 
verfiel auf folgenden Plan und sprach mit mir dariiber. Er hatte zwei 
Sohne, die forderte er auf, einen bestimmten Acker umzugraben. ,In 
diesem Acker liegt ein Schatz verborgen‘, sagte er. Da dachten sie: 
,Wir werden Gold und Silber finden.‘ Drei Tage gruben sie vom Morgen 
bis zum Abend;... am vierten Tage wurden sie sehr miide. Da 
sprachen sie: ,Selbst wenn wir Gold und Silber finden, kénnen wir 
doch nicht unseren Durst léschen. Wasser ist das wichtigste.‘ Plétz- 
lich brach ein Wasserstrahl hervor — wie gliicklich waren sie da! 
Einer lief gleich zum Vater, um ihm zu melden, was sie gefunden 
hatten. Da entgegnete der Vater: ,Ich sagte euch nicht: geht hin 
und grabt nach Wasser, denn ich wu8te wohi, da8 ihr nicht fiir 
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das ganze Dorf arbeiten wiirdet... Weil ich euch aber sagte, dort 
sei ein Schatz verborgen, gingt ihr. Meine Absicht war, da8 ihr 
um des Goldes und Silbers willen hingehen, aber etwas viel Kost- 
bareres finden solltet. Das Graben war eine gute kérperliche Uebung 
fiir euch, und auBerdem fandet ihr noch Wasser.‘ Genau so ist es 
mit dem Gebet. Das Gebet ist eine Uebung wie das Graben; es 
macht uns stark gegeniiber den Versuchungen; und vermittelst des 
Gebetes findet man einen weit kostbareren Schatz, als man zu suchen 
ausging, nicht bloB vergangliche Dinge, sondern den Schépfer der 
Dinge, den Quell des wahrhaftigen Lebens. >4% 

«Die Hitze und die Strahlen der Sonne, welche auf das Salz- 
wasser fallen, erzeugen die Verdunstung, die sich allmahlich zu Wolken 
verdichtet und dann als frisches SiiBwasser herunterfallt. Das Salz 
und alles Sonstige, das im Wasser enthalten ist, steigt nicht mit in die 
H6éhe. Genau so steigen die Gedanken und Wiinsche des Beters wie 
Wolken zum Himmel empor; dann reinigt die Sonne der Gerechtigkeit 
mit ihren Strahlen die Gedanken des Gebets von dem Geschmack der 
Siinde. Das Gebet wird zu einer groBen Wolke, welche vom Himmel 
auf die Erde fallt in Regengiissen von Segen, Kraft und Leben. >*4 


Weil Sundar Singh sein Ziel des wahren Gebets in der 
heiligen Gottesgemeinschaft, nicht in der Erfillung mensch- 
licher Wiinsche erblickt, darum weist er auch mit aller Ent- 
schiedenheit den Gedanken einer Einwirkung des Menschen 
auf Gottes Willen, einer Umstimmung von Gottes Absichten 
ab. Das Gebet dient nicht dazu, Gott fiir den Menschen zu 
gewinnen, sondern den Menschen fiir Gott. «Durch das 
Gebet kénnen wir Gottes Plaine nicht andern. Aber der 
Mensch, welcher betet, wird verandert >;*° er erfahrt Gottes 
Willen und lernt sich ihm demiitig unterwerfen. 


«Es gibt Leute, die so beten, als ob wir den Plan Gottes andern 
kénnten. Diese Frage hat mich lange beschfaftigt. Ich habe eine Ant- 
wort in meiner eigenen Erfahrung erhalten. Wir kénnen nicht Gottes 
Plan dndern, aber im Gebet kénnen wir seinen Plan in bezug auf uns 
erkennen, Wenn wir an einem ruhigen Orte beten, redet Gott zu 
unserer Seele in der Sprache des Herzens.>» <Da offenbart er uns 
seine Plane, die unser Heil betreffen. Wenn Gottes Plane uns offenbar 
werden, wiinschen wir nicht, daB er sie 4ndern mége, sondern wir 
wiinschen, mit seinen Plinen iibereinzustimmen. Wenn wir durch das 
Gebet Gottes Plaine verstehen, dann gibt er uns auch Kraft, daB wir 
im Einklang mit seinen Planen leben. Es kann ja sein, daB diese Plane 
Leiden, Not, Krankheit enthalten; aber in allem ist es fur uns trost- 
voll, sagen zu diirfen: ,Dein Wille geschehe.‘ Gottes Plaine dienen 
unserem Besten und dem Besten des Niachsten. Wenn wir sie kennen, 
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beklagen wir uns nicht mehr.» < Dann schwindet alles Murren wider 
Gott und alles Zweifeln an ihm dahin.>46 

«Der Vogel sitzt briitend auf seinen Eiern. Zuerst ist in den 
Eiern nur ein Art Fliissigkeit ohne Form und Gestalt. Aber indem die 
Mutter fortfahrt, auf ihnen zu sitzen, verwandelt sich in den 
Eiern der ungeformte Stoff in die Gestalt der Mutter. Die Veranderung 
geht nicht in der Mutter vor sich, sondern in den Eiern. So 4ndert 
sich nicht Gott, wenn wir beten, sondern wir werden verandert in 
sein erhabenes Bild und Gleichnis. >47 


Obwohl der Gedanke einer Umstimmung Gottes fir 
Sundar Singh unertraglich ist, redet er doch von Wundern, 
welche das Gebet zu vollbringen vermag* (s. u. S. 167 f.). 
Die Wunder freilich, die der SAdhu hier im Auge hat, sind 
in erster Linie Wunder, die Gott im Herzen des Betenden 
wirkt; das gré8te dieser inneren Wunder ist der selige 
Friede, den Gott gequalten und _ verzweifelten Herzen 
schenkt. «Durch das Gebet erleben wir das gréBte aller 
Wunder, den Himmel auf Erden >** (s. u. S. 103 ff., 168 f.). 
Solche geistigen Wunder vermag auch das instandige Fur- 
bittegebet zu wirken: 

< Bisweilen kann man mehr Gutes tun durchs Gebet als durch 
die Predigt. Ein Mensch, der in einer Héhle instaéndig betet, kann 
durch sein Gebet anderen sehr helfen. Es geht ein Einfluss von ihm 
aus und yerbreitet sich tatsachlich rings umher, wenn auch ganz in 
der Stille, so wie eine drahtlose Botschaft durch unsichtbare Wellen 


libersandt, und wie Worte, die wir sprechen, durch geheimnisvolle 
Schwingungen anderen miigeteilt werden. >5° 


Sundar Singhs Auffassung vom Gebet erhebt sich hoch 
liber die naive Auffassung vieler Christen. Und doch lést 
sich bei ihm das Gebet niemals in die blo8e Betrachtung, 
die in sich selbst ruhende Versenkung auf, wie sie die 
brahmanischen und buddhistischen Frommen™ und auch 
manche christliche Mystiker® tiben. Wohl schatzt auch er 
die Meditation, das in Nachdenken und Ueberlegen be- 
stehende dhydnam, wie es die Yogin und Buddhisten iiben,® 
die oracién di recogimento, wie die spanischen Mystiker sich 
ausdriicken.” Er beginnt jedes Gebet mit der Meditation 
liber eine gelesene Bibelstelle. Die strenge Konzentration 
auf eine bestimmte Heilswahrheit wirkt nach seiner Er- 
fahrung <wie der Brennpunkt eines Vergré8erungsglases, den 
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man auf ein Stiick Stoff einstellt>.°> Wohl ist auch fiir 
ihn das Gebet zumeist ein mystischer Gebetszustand, 
schweigende oratio mentalis:** «Ich kenne keine Worte, 
wenn ich allein bete >; «die Sprache des Gebets ist wort- 
los ».°7 Dennoch unterscheidet sich sein Gebet von der gebet- 
losen Betrachtung vieler Mystiker durch das klare <du>, durch 
die unmittelbare Hinwendung zum personlichen Gott, durch 
das streng personale Verhaltnis zu Gott, das stets einem 
Freundesverhaltnis gleicht — «die Menschen des Gebets 
reden mit Gott wie mit einem Freunde >. Der SAdhu selbst 
unterscheidet deutlich zwischen mystischer Betrachtung, 
mit der er aus seiner hinduistischen Zeit wohl vertraut ist, 
und christlichem Gebet.°° Was ihm die mystische Medi- 
tation und Versenkung allein nicht vermitteln konnte, das 
erlangte er durch das schlichte Gebet: den Frieden des 
Herzens. 

«Solange ich den Hinduismus iibte, brachte ich taglich Stunden 
mit Meditation zu.» <Das half mir vielleicht, geistige Dinge zu sehen, 
aber ich konnte die geistige Wirklichkeit nicht erfassen . . . Ich 
wuBte, was Betrachtung bedeutet, aber nicht, was Gebet. Erst durch 
Betrachtung und Gebet hat sich mir Gott geoffenbart.>» «Lange Zeit 
habe ich mich der Betrachtung hingegeben, aber diese konnte mir den 
Frieden nicht verschaffen. Erst als ich anfing zu beten, habe ich Gottes 
Gegenwart gefiihlt.>» «Ein einziges schlichtes Gebet zu Jesus hat mir 
mehr geholfen als alle Meditationen.» < Vor einiger Zeit sprach ich 
mit Tagore iiber Betrachtung. Ich sagte ihm, da8% wir durch die Be- 
trachtung viele Dinge erkennen kénnen, aber um geistliche Dinge zu 
verstehen, brauche man mehr.» «Das Gebet befahigt uns, die wert- 
vollen von den wertlosen Botschaften, die wir in der Meditation em- 
pfangen, zu unterscheiden; denn im rechten Gebet erleuchtet Gott 
mit Strémen von Licht das Innerste, Empfindsamste der Seele, naim- 
lich das Gewissen oder moralische Empfinden.»>®° 


So halt der Sadhu die goldene Mittellinie zwischen den 
beiden Extremen des Gebetslebens: dem _ kindlich-selb- 
stischen Betteln um 4ufere und innere Gliicksgiiter einer- 
seils und der gebetlosen Versenkung in das eigene Selbst 
andererseits. Diese beiden Extreme beriihren sich darin, 
da8 der Mensch im Bannkreis seines engeren oder weiteren, 
niederen oder héheren Selbst gefangen bleibt. Fiir Sundar 
Singh hingegen ist das Gebet die véllige Hingabe des Herzens 
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an das géttliche Du. Darum verhallt sein Gebet nicht in der 
unendlichen Leere; Gott antwortet ibm, er offenbart sich 
ihm, er enthiillt ihm seine Liebe. 

«Er spricht zur Seele, und wir begreifen sogleich, was er uns 
sagen will, 4hnlich wie es wohl im Gesprach vorkommt, daB man schon 
wei8, was der andere sagen will, noch ehe er es ausspricht. So spricht 
Gott in tiefster Stille zur Seele. Seine Gedanken dringen unmittelbar, 
ohne Worte, in unseren Geist ein, und oft sind es Gedanken, die nicht 
in Worten auszudriicken sind. Dennoch vermégen wir auf diese Weise 
oft in einer Minute zu lernen, was wir auf eine andere Weise nicht in 
dreiBig Jahren lernen kénnten. >61 


Doch es ist nicht so, als ob das Gebet erst den Weg 
zur géttlichen Einsprache und Gnadenmitteilung aufschlésse, 
nein, letzten Endes ist das Gebet selbst schon géttliche 
Offenbarung und Gnadenmitteilung. Gott kommt dem 
betenden Menschen zuvor; er, nicht der Mensch, eréffnet 
den Gebetsumgang. Das, Gottsuchen und Gottsehnen des 
Beters ist nur die Wirkung jener géttlichen Liebe, die den 
Menschen an sich zieht wie die Magnetnadel das Eisen. 

« Derjenige, welcher mit seinem ganzen Gemiite und seiner gan- 
zen Seele die Gotteswirklichkeit sucht und sie findet, wird gewahr, 
daB, bevor er anfing, die Gotteswirklichkeit zu suchen, diese selbst 
ihn gesucht hatte, um ihn in ihre selige Gemeinschaft und Gegenwart 
zu versetzen; wie ein verirrtes Kind, das seine Mutter suchte, wenn 
es ihren Scho8 gefunden, merkt, da& diese es schon mit tiefer miitter- 
licher Liebe gesucht, bevor es an sie gedacht hatte. >° 


Alle diese Selbstbekenntnisse, Anweisungen und Ver- 
gleiche vermitteln uns einen deutlichen Reflex von der 
einzigartigen Tiefe, Kraft und Innerlichkeit des Gebetslebens, 
das der Sadhu fiithrt. Aber wir diirfen auch auf das un- 
mittelbare Pochen seines betenden ilJerzens lauschen. Er 
hat selbst zwei Gebete niedergeschrieben, welche seine wort- 
lose Zwiesprache mit dem Ewigen in Worte fassen. Das 
erste dieser Gebete entstammt jenem Augenblick, da er im 
Dschungel den Versucher abgewiesen hatte und nun seinen 
Erléser erblickte. Das zweite bildet den Abschlu8 seines 
Biichleins < Zu des Meisters FiiBen >, dessen Grundgedanken 
ihm damals in der stillen Zwiesprache mit seinem Hei- 
lande geoffenbart worden waren. 
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«O Herr, der du mein alles in allem bist, das Leben meines 
Lebens und der Geist meines Geistes. Blicke gnadig auf mich und er- 
fille mich mit deinem heiligen Geiste und mit Liebe, damit ich 
keinen Raum mehr habe in meinem Herzen fiir die Liebe zu etwas 
anderem. Ich bitte um keine andere Gabe als um dich selbst, der 
du der Geber des Lebens und aller guten Gaben bist. Ich bitte nicht 
um die Welt mit ihren Schdtzen noch auch um den Himmel; dich 
allein ersehne ich und nach dir verlange ich; denn wo du bist, 
da ist der Himmel; der Hunger und Durst dieses meines Herzens 
kann nur durch dich gestillt werden, der du es ins Dasein gerufen. 
O du mein Schépfer, du hast mein Herz fiir dich allein geschaffen 
und nicht fiir ein anderes Ziel; darum kann dieses mein Herz in 
nichts anderem Ruhe und Frieden finden aufer in dir, in dir, der du 
es erschaffen und diese tiefe Sehnsucht nach Frieden ins Herz hinein- 
gelegt hast. Nimm also hinweg von meinem Herzen alles, was dir 
entgegengesetzt ist, und komm und wohne und herrsche darin fiir 
immer, >83 

«Lieber Herr, mein Herz strémt iiber von Dank und Preis fir 
deine mannigfaltigen Gaben und Segnungen. Aber der Dank des 
Herzens und der Lippen reicht nicht hin, ich mu8B mein Leben deinem 
Dienste weihen und meine Dankbarkeit mit meinen Taten bezeugen. 
Dir sei Preis und Lob, da8 du mich unniitzes Wesen aus dem Nicht- 
sein ins Sein gerufen hast und da8 du mich froh gemacht hast in 
deiner Liebesgemeinschaft. Ich kenne mich selbst nicht ganz; ich 
weiB nicht einmal, was ich brauche. Aber du, Vater, kennst deine 
Geschiépfe und ihre N6te. Ich vermag mich selbst nicht so sehr zu 
lieben, wie du mich liebst. Dann wiirde ich wahrhaft mich selbst 
lieben, wenn ich von ganzem Herzen und von ganzer Scele die grenzen- 
lose Liebe liebte, die mich erschaffen hat und die du selber bist. 
Darum hast du in mir nur ein Herz erschaffen, daB es nur mit dem 
Eiuen, mit dir, seinem Schépfer, vereinigt werden soll. 

Herr, zu deinen Fiifen sitzen ist tausendmal herrlicher als vor 
dem herrlichsten irdischen Thron sitzen. Denn zu deinen Fii8en 
sitzen, hei8t einen Thron haben im ewigen Reich. Und nun bringe 
ich mich als Brandopfer dar auf dem Altar zu deinen heiligen FiiBen. 
Nimm mich gnadig an und gebrauche mich zu deinem Dienst ganz 
nach deinem Willen; denn du bist mein und ich bin dein. Du hast 
mich aus einer Hand voll Staub zu deinem eigenen Bilde geschaffen 
und mir das Recht gegeben, dein Kind zu werden. Dir sei Ehre und 
Ruhm und Preis und Dank in Ewigkeit! Amen. »% 


Diese Gebete sind so recht ein Beispiel der hehren 
Gebetsgedanken, von denen Sundar Singhs Bichlein und 
alle seine Predigten voll sind. < Seine Art zu beten ist ganz 
die der katholischen Mystiker >; die Bitte tritt in den 
Hintergrund, und wo sie sich scheu erhebt, da hat sie nur 
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ein Ziel: Gott selbst und seine Ehre: Dieses Beten ist in der 
Tat ein < Sitzen zu des Meisters Fii8en >, ein Atmen in seiner 
beseligenden Gegenwart, ein Sichvereinigen mit ihm in 


_inniger Liebe.. Nahezu alle Gebetsgedanken und Gebets- 


worte des Sadhu lassen sich im Schrifttum der christlichen 
Mystiker, vor allem bei Augustinus, Franz von Assisi und - 
Thomas von Kempen, z.T. auch im Schrifttum der isla- 
mischen Sifi wiederfinden. Der beriihmte Gebetsruf im 
Ejnleitungskapitel der Augustinischen Konfessionen — 


& fecisti nos ad te et inquietum est cor nostrum, donec 


, 


~ requiescat in te> — erklingt hier ebenso wie der StoB- 


seufzer des Franz von Assisi: < Domine, ego non habeo nec 
amo nec volo nisi te »®* und wie die schénsten StoBgebete 
der Imitatio Christi: <« Ubi tu, ibi coelum»>, « Fac de me 
quidquid tibi placuerit >, < Offero me ipsum tibi hodie in 
servum sempiternum»>, <Tu totus meus et ego totus 
tuus. >®*’ Ueber allen Gebeten und Gebetsanweisungen des 
Sadhu steht die groBe Augustinische Gebetsregel: < Nolite 
aliquid a Deo quaerere nisi Deum »,* eine Regel, die auch 
Jalal-ed-Din-Raimi verkiindet.* Und alle Gebetserfahrungen 
Sundar Singhs sind nur eine Bestatigung jenes Gedankens 
vom Gnadengebet, den. Augustinus so oft ausspricht, und 
den Thomas von Kempen in.die Gebetsworte kleidet: « Tu 
grim prior excitasti_me, ut quaeperem te>.” Aber trotz 
aller nachweisbaren Beeinflussung durch die < Nachfolge 
Christi> und aller durch den Granth vermittelten Beziehungen 


'. zu der islamischen Mystik sind alle diese hohen .Gebets- 


gedanken bei Sundar Singh keineswegs nur augustinisch- 
franziskanisches oder siifistisches Erbgut, sondern AusfluB 
seiner persOnlichen Erfahrung. Darum funkeln seine Gebets- 
worte wie seine Worte, iiber das Gebet wie neugepragte 
Goldmiinzen. ° ; 

Der Sadhu gehért zu den groBten unter den christ- 
lichen Betern; in der Geschichte des christlichen Gebetslebens 
gebiihrt ihm ein besonderer Platz, nicht nur wegen der 
Entschiedenheit, mit der er die zentrale Stellung des Gebets 
im christlichen Frémmigkeitsleben verficht,. sondern auch 


‘wegen der Abgeklartheit und Tiefe seiner Gebetsauffassung. 
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Vielen von unsern Zeitgenossen im Osten und im Westen 
ist durch ihn die Welt des Gebets erschlossen worden. < Er 
hat uns beten gelehrt >, schreibt ein Christ der Halbinsel 
Malakka, <denn unsere Gebete sind jetzt ganz anders als 
frither. »7* 


2. Die Ekstase. 


Sundar Singh ist nicht nur ein Mann des Gebets, sondern 
ein Charismatiker der Ekstase. Aus seinen Ansprachen ist 
das nicht im mindesten erkennbar. Hier redet er nur von 
seiner wunderbaren Bekehrung und von der wunder- 
karen Fiihrung und Bewahrung seines Lebens, aber nie- 
mals von dem Gnadengeschenk der Ekstase, das ihm zu- 
teil geworden ist;” selbst wenn er von den Offenbarungen 
spricht, die er in diesem Zustande empfangen hat, so 
sagt er nur ganz schlicht: «Im Gebet wurde mir offen- 
bar... >7* Erst durch Canon Streeters Buch ist die eksta- 
tische Begabung Sundar Singhs der Oeffentlichkeit bekannt 
geworden.” Auf genau gestellte Fragen dieses psychologisch 
geschulten Theologen hat der Sadhu eine Reihe von héchst 
interessanten Angaben gemacht, die fiir den Religions- 
psychologen und Religionshistoriker von grdé8tem Werte 
sind. Dennoch ist es bedauerlich, daB er Canon Streeter 
gestattet hat, diese intimsten und heiligsten Erfahrungen vor © 
seinem Tode zu ver6ffentlichen’” und sich so bei seinen 
Feinden dem Vorwurf eines’ <marktschreierischen Mystikers» 
(mountebank mystic)’® aussetzte. Die biblischen Apoka- 
lyptiker, welche ihre ekstatischen Visionen und Auditionen 
aufzeichneten, verbargen ihre Person hinter der Maske der 
Pseudonymitat. GroBe christliche Mystiker, wie Bernhard 
von Clairvaux, verhiillten ihre persdnlichen ekstatischen 
Erlebnisse durch die verallgemeinernde theologische Dar- 
stellung; andere, wie Katharina von Genua, enthiillten ihre 
heiligsten Gnadenerfahrungen nur ihren .engsten Seelen- 
freunden und Seelenfiihrern; wieder andere, wie Teresa de 
Jesus, zeichneten sie nur auf Befehl ihres Beichtvaters auf. 
Es ist zu beklagen, da8 der SAdhu in seiner Kindlichkeit 
nicht konsequent jene scheue Zurickhaltung: bewahrt hat, 
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die allen gro8en christlichen Ekstatikern eigen ist und die 
er selbst gewOhnlich beobachtet. So sagte er zu Canon 
Streeter: «Im allgemeinen spreche ich iiber diese Erlebnisse 
nicht zu andern, weil sie mich doch nicht verstehen, sondern 
mich fiir téricht halten wiirden. »77 Nachdem jedoch die 
ekstatischen Erfahrungen des SAdhu der Oeffentlichkeit 
bekannt geworden sind, kann unsere Darstellung seines 
religidsen Lebens sie nicht umgehen. 

Das Gebetsleben Sundar Singhs zeigt deutlich jenen 
Stufengang, den wir allenthalben im inneren Leben der 
Mystiker wahrnehmen und den auB8erchristliche und christ- 
liche Mystiker in einer psychologischen Skala sorgsam ab- 
gegrenzt haben.”” Von der Meditation erhebt er sich zum 
wortlosen kontemplativen Gebet, aus ihm <gleitet> er (wie er 
selbst sagt)”® hiniiber in die Ekstase. Sundar Singh kenn- 
zeichnet die Ekstase®® nach der physiologischen Seite als 
volliges Aufhéren der auferen Wahrnehmungsfahigkeit. 
« Wie der Taucher aufhéren mu8 zu atmen, so miissen 
wahrend der Ekstase die d&uBeren Sinne untatig sein. >** 
Ein Freund, der ihn in der Ekstase antraf, sah ihn mit 
lichelndem Munde und weit gedffneten Augen; er sprach 
den SAdhu an, dieser aber ho6rte nicht. Ein anderes Mal 
wurde er, als er unter einein Baum von der Ekstase tiber- 
rascht wurde, am ganzen K6rper von Hornissen zerstochen, 
ohne da8 er etwas davon merkte.** Au8er der Empfindung 
und Wahrnehmung erlischt in der Ekstase das Raum- und 
Zeitbewu8tsein. «Es gibt keine Vergangenheit und Zu- 
kunft; alles ist Gegenwart. >** Dennoch bedeutet die Ekstase 
nicht eine Herabdampfung, sondern eine unerhdérte Er- 
hellung des BewuBtseins; sie ist kein unterwacher BewuBt- 
seinszustand, wie die Hypnose und der Trance (von denen 
sie der Sadhu scharf unterscheidet®*), sondern ein iiber- 
wacher, hellwacher.™ «Sie ist ein Wachzustand, nicht ein 
Traumzustand. Ich vermag darin scharf und klar zu 
denken.» Wa&hrend im normalen Seelenleben AuBerliche 
Ablenkungen wie innere Ideenassoziationen ein Jangeres 
Verweilen bei einem und demselben Gedanken ausschlieBen, 
ist dies in der Ekstase méglich: < Hier bin ich fahig, lange 
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Zeit iiber einen und denselben Gegenstand nachzusinnen. » 
Der Sadhu fiihrt diese wunderbare geistige Fahigkeit darauf 
zuruck, da& < die geistige Tatigkeit in der Ekstase von der 
Tatigkeit des Gehirns ganz unabhangig geworden ist. >» 
Der Inhalt der Ekstase ist die unmittelbare schweigende 
Schau der jenseitigen Welt. <Es wird kein Wort ge- 
sprochen, aber ich sehe alles in Bildern; Probleme werden 
in einem Augenblick leicht und miihelos gelést. »** Die ganze 
jenseitige Welt liegt vor seinem Auge ausgebreitet, der ver- 
borgene Heilsplan Gottes enthiillt sich ihm hier; alle reli- 
gidsen Fragen, die sein Herz bewegen, werden hier geldst. 
Er halt innere Zwiesprache mit Christus,®’ er lauscht auf 
die Eingebungen des heiligen Geistes, ja, er pflegt geistigen 
Austausch mit den Engeln und Heiligen des Himmels, mit 
denen er hier verkehrt wie mit alteren Briidern.*® Wahrend 
sein geistiges Auge in dieser Himmelswelt wundersame, un- 
aussprechliche Dinge sieht, ist sein Herz von _ tiefstem 
Frieden und unsagbarem Gliick erfiillt. <« Das Gefiihl ruhiger 
Zufriedenheit, das BewuBtsein des Zuhauseseins >» kehrt in 
der Ekstase in seine Seele ein, mag er vorher freudig oder 
traurig gestimmt gewesen sein.*® Wenn er zum gewohnlichen 
BewuBtseinsleben wieder erwacht, fiihit er sich gestarkt 
und erfrischt, mit neuer Kraft zu seinem Beruf ausgeriistet.° 
Freilich ist ihm gerade dann die Geisteshaltung der irdischen 
Menschen unverstandlich: «<Oft, wenn die Ekstase vor- 
iiber ist, meine ich, die Menschen mu8ten blind sein, 
weil sie das nicht sehen, was ich sehe, und was doch so 
nahe und deutlich ist.»** Aber trotz der unnennbaren 
Seligkeit, welche ihm die Ekstase schenkt, macht er niemals 
irgend welche Anstrengungen, um sie herbeizufiihren, wie 
das die Yogin seines Heimatlandes tun. Ja, er wartet nicht 
einmal auf die Ekstase, wie (nach den wundervollen Gleich- 
nissen Plotins) der Bettler vor der Pforte des Reichen auf ein 
Almosen wartet oder der Wanderer am friihen Morgen auf 
den Aufgang der Sonne. Sie kommt iber ihn, ohne daB er 
es will und ahnt; ja, wenn ihn seine Pflicht als Sadhu zu den 
Menschen ruft, sucht er sie sogar zuriickzuhalten, sobald er 
ihr Kommen merkt. < Die Ekstase >, sagt er sehr treffend, 
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«ist ein Geschenk, das man annehmen, aber nicht suchen 
soll; fiir den Empfanger ist sie die kostbare Perle. >°? In der 
ersten Zeit nach seiner Bekehrung wurde ihm dieses kést- 
liche Geschenk nur selten zuteil, spater hingegen wurde es 
ihm beinahe zum taglichen Gnadenbrot; auch dehnte sich 
die Ekstase zeitlich tiber Stunden aus.” Diese Haufigkeit 
und lange Dauer der Ekstase mu8 im Hinblick auf die Er- 
fahrungen der abendlandischen Mystiker als ungewohnlich 
bhetrachtet werden. Man denke nur daran, da8& Plotin nur 
sechsmal wahrend seines Zusammenseins mit Porphyr die 
Ekstase erfuhr, und daB sie selbst bei ausgesprochen eksta- 
tischen Naturen, wie Gertrud von Helfta oder Teresa de 
Jesus, niemals zu einem alltaglichen Erlebnis wurde. Aber 
man muB beachten, da& Sundar Singh nicht wie viele 
abendlandische -Mystiker, z. B. Teresa, zwischen der blofen 
Beschauung (dem <« Gebet der Ruhe> und < Gebet der 
Einigung> ) und der eigentlichen Ek stase (dem <Gebet der 
Verziickung ») unterscheidet. Auch mu8 man in Betracht 
ziehen, daB die Seele des Orientalen und ganz besonders 
die des Inders fiir die Ekstase in viel hdherem MaBe dis- 
poniert ist als die des Abendlinders. Der ungeheuer starke 
Sinn des Inders fiir die alleinige Realitaét des Géttlichen und 
die Nichtigkeit alles Irdischen mu8 das haufige und lang 
andauernde Verharren in der ganzlichen Losgeléstheit von 
der sinnlichen Welt notwendig begiinstigen. Es sei nur 
(um ein Beispiel aus der neueren Zeit anzufiihren) an 
Devendranath Tagore, den Vater des Dichters, erinnert, der 
oft tagelang in tiefer Meditation versunken dasa8. Einmal 
verfiel er wahrend einer Stromfahrt angesichts der Sch6én- 
heit der Landschaft in Ekstase; um ihn nicht zu stéren, 
warteten die Ruderer ruhig acht Stunden lang, bis sie wieder 
die Ruder einsetzten. Der tiefste Grund freilich fiir die 
Haufigkeit der Ekstase muS in Sundar Singhs pers6én- 
licher charismatischer Ausriistung gesucht werden; nicht 
umsonst verficht er selbst den durchaus iibernatiirlichen 
Gnadencharakter seiner ekstatischen Erfahrungen. Die 
Ekstasen sind aber fiir ihn nicht nur Stunden seliger Gottes- 
gemeinschaft, eine Vorwegnahme der ewigen Himmels- 
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wonnen, sondern Kraftquellen fiir seinen Beruf als Ver- 
kinder des Evangeliums. Was fiir ihn die Ekstase bedeutet, 
das hat er selbst in schlichten Worten ausgesprochen. 
«Das Geschenk der Ekstase, das Gott mir gegeben hat, ist 
kGstlicher, als irgend ein Heim sein kann. In ihr finde ich wundervolle 
Freuden, die alle anderen iibertreffen.» <«Wa&hrend der vierzehn 
Jahre, die ich nun als Sadhu lebe, hat es oft Zeiten gegeben, wo ich 
Hunger, Durst und Verfolgungen erduldend, wohl hatte versucht sein 
konnen, dieses Leben aufzugeben, hatte ich nicht in jenen Zeiten das 


Geschenk der Ekstase empfangen. Dieses Geschenk wiirde ich nicht 
fiir die ganze Welt hingeben. >%4 


Eben deshalb, weil die ekstatische Gnadenerfahrung 
unl6éslich verbunden ist mit seinem géttlichen Beruf, darum 
ist sich der SAdhu des auBerordentlichen, irregularen Cha- 
rakters dieser Erlebnisse klar bewuBt. Der normale Gottes- 
umgang volizieht sich auch nach seiner Auffassung nicht 
in der Ekstase, sondern im schlichten Gebet. 


«Das Gebet ist fiir jedermann und ebenso die Betrachtung. Ist 
es Gottes Wille, daB der Mensch noch dartiber hinausgehe, so wird 
ihm Gott auch den Weg zeigen; wenn nicht, so lasse er sich geniigen, 
auf der Stufe des einfachen Gebets stehen zu bleiben. »% 

Gerade in diesem Worte zeigt sich, da8 Sundar Singh 
trotz aller tiefen Mystik den klaren Blick fiir schlichtes 
Alltagschristentum nicht eingebuBt hat. Von seiner eksta- 
tischen Ausriistung aber gilt das wundervolle Wort, das 
Dostojewski in seinen <Briidern Karamasoff >» dem alten 
Zosima in den Mund legt: «Dieser Verziickung schame 
dich nicht, schatze sie, sie ist eine Gabe Gottes, eine groBe 
Gabe, und nicht vielen wird sie gegeben, sondern nur den 
Auserwahlten. > 


3. Der innere Friede. 


Was Sundar Singh an dem Zustande der Ekstase be- 
sonders késtlich ist, das ist der unaussprechliche Friede, 
den er gerade dann empfindet. Aber dieser heilige Friede 
beschrankt sich nicht auf die besonderen Stunden der 
Ekstase, die kommen und gehen, sondern durchdringt sein 
ganzes Leben. Alle Zeit fiihlt er Christi lebendige Nahe und 
in ihr den Frieden, den die Welt nicht geben kann. 
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« Oft fiihle ich Christi Gegenwart ohne ihn zu schauen, weder mit 
meinen leiblichen Augen wie in der Bekehrungsvision, noch mit meinen 
Geistesaugen wie bei meinen ekstatischen Erlebnissen. Je naher man 
Christus kommt, desto starker fihlt man seine Gegenwart.» Diese 
« seine Gegenwart gibt mir, gleichviel in welcher Lage ich mich befinde, 
einen Frieden, der héher ist denn alle Vernunft. Inmitten von Ver- 
folgungen ist mir Friede, Freude und Gliick zuteil geworden. Nichts 
kann mir die Freude rauben, die ich in meinem Erléser gefunden 
habe. >°6 


Santi, <« Friede > — kein anderes Wort im Munde des 
Sadhu besitzt einen so wunderbaren Klang wie dieses. Friede 
— das war ja sein heiBestes Sehnsuchtsziel, das er Jahre 
lang suchte; doch nicht nur das seinige, sondern das aller 
frommen Inder. Die hinduistischen wie die buddhistischen 
Schriften sind voll vom Preise der heiligen Santi, die 
Bhagavadgita™” ‘ebenso wie das buddhistische Dhamma- 
padam,” die Theragatha und Therigdtha (die Lieder der 
buddhistischen Ménche und Nonnen).* Am Anfang und Ende 
der einzelnen vedischen Upanishaden stehen die rhythmisch 
klingenden, feierlichen Worte: Sdati, Santi, §dnti. Aber all 
diese heiligen Schriften seiner Heimat konnten ihm das 
verhei8ene Gut nicht geben, erst der lebendige Christus, 
der sich ihm in wunderbarer Weise offenbarte, brachte ihm 
dieses Gnadengeschenk (s. 0. S. 25 f.). «In Christus habe 
ich das gefunden, was mir Hinduismus und Buddhismus 
nicht geben konnten, Friede und Freude schon auf dieser 
Erde. >*°* Darum ist fiir ihn, wie Sédderblom sagt, Friede 
« der Hauptbegriff der Religion >, « das Erste und Letzte im 
Christentum>.*°* «Das Vorhandensein dieses Friedens >, . 
betont Canon Streeter, «und die Moglichkeit ihn zu er- 
langen, sind ftir den Sadhu der Kernpunkt der christlichen 
Botschaft. >*° 

Dieser Friede, den Christus und er allein schenken 
kann, tibersteigt alles Denken und Begreifen, alle Worte 
und alle Sprachen. 


«Es ist ein so wundervoller Friede, ich wollte, ich kénnte euch 
diesen’ Frieden zeigen. Aber das ist unméglich, denn man kann diesen 
wundervollen Frieden nicht sehen. Wir kénnen ihn den anderen 
nicht beschreiben. Es gibt keine Worte, um diesen Frieden auszu- 
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driicken. > <Selbst in meiner Muttersprache habe ich kein Wort, 
um diesen Frieden auszusprechen.» «Aber diejenigen, deren Geistes- 
augen gedffnet werden, kénnen ihn begreifen. »103 


Doch was Worte nicht auszudriicken vermégen, das 
vermag Haltung, Blick und Gebiarde. Die Gestalt des Sadhu 
ist eine lebendige Predigt des Friedens, den er in seinem 
Herzen tragi. Sdderblom sagt: «Er strahlt Friede und 
Freude aus. Einer, der mit ihm umging, nennt ihn eine 
Verkorperung yon Friede, Milde und_liebenswiirdiger 
Giite. »*°** Mrs, Parker bekennt: <« Was am SAdhu iiber- 
rascht, das ist die ganz ungeheure Freude, die man auf 
seinem Anlitz sehen kann. Keine Abbildung kann die Sch6n- 
heit seines Lachelns wiedergeben. »*® Dieser stete, stille 
Friede fiel besonders dem Vater Sundar Singhs auf, der ihn 
in seiner Jugend nur fried- und freudlos gekannt hatte. < Ich 
habe >, sagte er 1920 zu ihm, < dein Leben beobachtet und 
es mit den Jahren verglichen, die du zu Hause zugebracht 
hast. Zu Hause sah ich dich niemals gliicklich, jetzt aber 
habe ich dich trotz der vielen Leiden, die dich trafen, immer 
gliicklich gesehen; woher kommt das? » Sundar antwortete: 
« Nicht daher, da8 etwas Gutes in mir selbst ware, wohl 
aber daher, daB ich in dem lebendigen Christus, den ich 
friiher haBte, nun aber kenne, Frieden gefunden habe. »*° 

Friede und Freude erfiillen die Seele des Sadhu nicht 
nur in Zeiten ruhiger Wirksamkeit, sondern erst recht bei 
Leiden, Noten und Verfolgungen. Er selbst bekennt: « Ich 
habe mehr Freude inmitten der Verfolgungen gefiihlt, als 
dann, wenn ich nicht verfolgt war. >*” Immer wieder be- 
zeugt Sundar Singh in seinen Ansprachen, daB er gerade 
in den schwersten und furchtbarsten Augenblicken seines 
Lebens von diesem himmlischen Frieden erfiillt war: In 
der ersten Nacht nach seiner Vertreibung aus dem vater- 
lichen Hause (s. o. S. 34 f.), in kalter Nacht im unwirtlichen 
Tibet, im Gefangnis in der Stadt Ilom in Nepal (s. o. S. 56 f.) 
und in dem Leichenbrunnen in Rasar (s. o. S. 52 f.). 

«Die erste Nacht, die ich in bitterer Kalte im Freien unter einem 


Baume zubringen muBte, wurde mir sehr lang... Da lag ich ohne 
Obdach, Hunger und Durst leidend und kaum mit den ndtigsten 
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Kleidern versehen. Aber ich erinnere mich, daB trotzdem Friede und 
Freude mein Herz erfiillte. Die GewiBheit der Gegenwart meines 
Erlésers wandelte mein Leiden in Freude. »1° 


In Tibet wurde ich einmal <vor Einbruch der Nacht aus dem 
Dorfe getrieben. Ich fand Zuflucht in einer Héhle im Walde. Es war 
sehr kalt — das Dorf lag 13,000 Fu iiber dem Meere — und ich hatte 
nichts gegessen. Die Nacht hindurch zitterte ich vor KAalte und litt 
Hunger und Durst. Niemand war da, mir zu helfen... Da fing ich an 
zu beten, und Friede kam in mein Herz, ein Friede, den die Welt 
nicht geben noch nehmen kann. Ich trat aus der Héhle, brach einige 
Blatter von einem Baume — sie waren hart und saftlos; aber die 
Gegenwart Christi erfiillte mich mit seligem Frieden, so da8 auch diese 
Blatter mir schmeckten. Niemals hatte ich zu Hause ein Essen 
genossen wie dieses, >199 


«Als ich in Nepal ins Gefangnis geworfen war, weil ich das 
Evangelium gepredigt hatte, genoB® ich da einen solchen Frieden, wie 
die Welt sich ihn nicht vorstellen kann.» <«Obgleich meine Hande 
und meine FiiBe mit Ketten gefesselt waren, besa8 ich einen so wunder- 
baren Frieden, da8 das wirklich der Himmel auf Erden war; Christus 
war mit mir gemaB seiner VerheiBung: ,Ich bin bei euch alle Tage’. 
Die Welt betrachtet die, welche jenen Frieden empfinden, als 
Schwaérmer, aber er ist in der Tat volle Wirklichkeit. Der lebendige 
Christus kann uns diesen Frieden inmiiten von Verfolgungen und 
Schwierigkeiten geben. >110 

Derselbe Friede verblieb ihm, als er vdéllig nackt in den Block 
gespannt und sein Kérper von Blutegeln ausgesogen wurde. < Wahrend 
der ersten halben Stunde dachte ich, da& das eine harte Priifung 
sei... Bald aber tiberstr6mte mich ein wunderbarer Friede,> <da8& 
ich meine leiblichen Schmerzen kaum spiirte.>» <Ich kann sonst 
nicht singen, aber in diesem Augenblick konnte ich nicht stille bleiben; 
mitten in der Verfolgung begann ich herrliche Lobeshymnen zu singen. 
Man sagte mir da: ,Dein Kénig mége dich nun retten!’... Ich ant- 
wortete: ,Durch seine Gnade bin ich frei; ich habe den Frieden der 
Seele, den ihr nicht besitzt.’> «Da sahen meine Peiniger, daB ich 
mich gliicklich fiihlte, daB das, was fiir mich eine Ursache des 


Schmerzes und der Angst hatte sein sollen, eine Ursache der Freude 
wurde, >111 


Die wunderbarste Erfahrung dieses Friedens machte der Sadhu, 
als er in dem mit Leichen angefiillten Brunnenloch sa8. «Das leib- 
liche Leiden war groB, aber im Geiste war ich gliicklich. Ich begann, 
zu Gott zu beten, und da strémte seine Freude in mein Herz, so 
da8 ich den unheimlichen Platz, wo ich mich befand, verga8. Ein 
wunderbarer Friede erfiillte mein Herz, so lieblich, daB ich ihn 
nicht beschreiben kann.» «Nie habe ich die Seligkeit in dem Frieden 
Jesu, der durch das Gebet erworben wird, reichlicher erfahren als in 
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diesen Tagen. Christi Friede machte fiir mich den tiefen Brunnen 
zum Himmelreich.> < Wie konnte ich in der dunklen Nacht, mitten 
unter Leichen und Totengebeinen, doch Gottes Frieden in meinem 
Herzen besitzen? Einen solchen Frieden, eine solche Freude kann die 
Welt nicht schenken, nur Gott. Als ich da im Brunnen sa8, kam mir 
der Gedanke, daB ich nie diese Freude empfand, als ich in Bequem- 
lichkeit und Luxus in meinem Elternhause lebte. Woher kam es, daB 
die Freude so iiberflie8end auf mich in diesem furchtbaren Loch ein- 
stromte? Es wurde mir deutlicher als sonst vorher, daB Jesus lebt, 
und da8 er es war, der meinem Herzen Friede und Freude schenkte.>112 


Der wunderbare Friede ist fiir Sundar Singh keine 
bloB psychologische, sondern eine metaphysische Gro8e. 
Er ist fiir ihn nicht die natiirliche Wirkung verschiedener 
psychischer Krafte und Erlebnisse, sondern tibernatiirliche 
Gnade, ein Offenbarwerden der transzendenten Wirklich- 
keit, ein Einstrémen der ewigen Gottesliebe. 


«Der wunderbare Friede, den der Gebetsmensch wahrend seines 
Gebetes fiihlt, ist nicht das Ergebnis seiner eigenen Einbildung oder 
Gedanken, sondern die Folge der Gegenwart Gottes in seiner Seele. 
Der Dunst, der von einem Teich aufsteigt, kann keine gro8en Wolken 
bilden und als Regen herabfallen. Nur aus dem miachtigen Ozean 
kénnen groBe Wolken sich erheben, deren Regen die durstige Erde 
erquickt und befruchtet. Der Friede kommt nicht aus unserm Unter- 
bewuBtsein, sondern aus dem unermeBlichen Meer der Liebe Gottes, 
mit dem wir im Gebet verbunden sind. >» 

«Ich unterhielt mich einmal mit einem sehr gelehrten Mann, 
einem Psychologen, der mir versicherte, der wunderbare Friede, den 
ich erfahren habe, sei eine Wirkung meiner Finbildung. Ehe ich 
ihm antworiete, erzahlte ich ihm die Geschichte von einem Blind- 
geborenen, der nicht an die Existenz der Sonne glauben wollte. An 
einem kalten Wintertag lief man ihn drauBen in der Sonne sitzen 
und fragte ihn dann: ,Wie fiihIlst du dich?’ Er antwortete: ,Ich 
fiihle mich sehr warm.’ ,Das ist die Sonne, die dich warmt; obschon 
du sie nicht gesehen hast, hast du doch ihre Wirkung verspiirt.’ 
,Nein,’ sagte er, ,das ist unmdglich; diese Warme kommt aus meinem 
K6érper, aus dem Blutkreislauf. Ihr macht mich nicht glauben, daB 
am Himmel ein Feuerball aufgehangt ist ohne eine Sdaule, die ihn 
stiitzte.. .Wohlan,‘ fragte ich den Psychologen, ,was halten Sie von 
diesem Blinden?* ,Das war ein Tor‘, antwortete er. ,Und Sie‘, sagte 
ich ihm, ,sind ein gelehrter Tor. Sie behaupten, da8 mein Friede die 
Wirkung meiner Einbildung sei; aber ich habe ihn erfahren. >118 


Dieser himmlische Friede ist fiir Sundar Singh das zen- 
trale Wunder seines Lebens, und nicht nur seines Lebens, 
8* 
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sondern das zentrale Wunder des Christentums, der Beweis 
fiir die Wahrheit des Evangeliums.*“* Er ist die Erfillung 
der tiefsten Sehnsucht, die Gott ins Menschenherz hinein- 
gelegt hat. «Der Friede des Herzens >, sagt er, < ist das 
groBte Wunder dieser Welt; wir finden diesen Frieden nur 
in Christus. Er hat das Herz fiir den Frieden geschaffen; 
darum ist es erst ruhig, wenn es ihn hat.»>** Es gibt 
wenige unter den gro8en christlichen Frommmen, die dieses 
Wunder des Herzensfriedens so tief erfahren und so ein- 
dringlich verkiindet haben, wie dieser Christusjiinger aus 
jenem Lande, in dem der Friede der Seele seit Jahrhun- 
derten das héchste religidse Sehnsuchtsideal ist. Auch 
Sundar Singhs Lebenserfahrung ist eine Bestatigung des 
Augustinischen Bekenntnisses: Inquietum est cor nostrum, 
donec requiescat in te. 


4 


4, Die Seligkeit des Kreuzes. 


Friede und Freude — das ist nach Sundar Singh der 
Grundton des wahren Christenlebens. Aber Friede und 
Freude waren nach seiner Erfahrung nie so rein, so tief, so 
liberschwanglich, wie gerade in den Zeiten des schmerz- 
lichsten 4uBeren Leidens: < Wenn ich fiir meinen Erliser 
zu leiden hatte, habe ich den Himmel auf Erden gefunden, 
d. h. eine wunderbare Freude, wie ich sie sonst nicht fand. 
Im Leiden habe ich immer die Gegenwart Christi so stark 
gefiihlt, daB kein Zweifel in mir aufsteigen konnte. Diese 
Gegenwart war so licht wie die Mittagssonne. >*** Diese 
paradoxe Erfahrung hat den Sadhu in die Tiefen der christ- 
lichen Philosophie des Leidens hineingefiihrt. Das Leiden 
ist der Weg zur Gottesgemeinschaft und Seligkeit. 

«Schmerz und Ungliick bringen uns Gott naher und machen uns 
fiir seinen Dienst tauglicher. Viele sehen ihr Ungliick nur als Strafe 
fiir ihre Siinde an. Und doch ist das Leiden und die Art und Weise, 


wie wir leiden, ein vortrefflicher Weg, Gott zu dienen, und ein erfolg- 
reicher Weg, ihn zu verherrlichen. >117 
«Durch das Kreuz offenbart Gott dem Menschen seine Liebe. 


Ohne das Kreuz wiiften wir nichts von der Liebe unseres himmlischen 
Vaters, >118 
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«Das Kreuz ist wie die Frucht des Walnu8baumes. Die auSere 
Schale ist bitter, aber der Kern ist erquickend und starkend. Von 
auBen hat das Kreuz keine Schénheit noch Giite, die man sehen 
kénnte; sein wahres Wesen zeigt sich nur denen, die das Kreuz tragen. 
Sie finden einen Kern voll geistiger SiiRigkeit und inneren Friedens.>119 

«Beim Erdbeben kommt es vor, da8 Quellen mit frischem 
Wasser auf diirren Platzen entspringen und sie erfrischen und 
bewAssern, so da Pflanzen wachsen kénnen. In gleicher Weise 6ffnet 
die Erschiitterung des Leidens in einem Menschenherzen die ver- 
borgenen Quellen lebendigen Wassers. >120 

« Wahrend des Krieges wurden an fruchtbaren Stellen Schiitzen- 
graben gezogen und Felder zerstért. Nach einiger Zeit erschienen in 
diesen Graben schéne Blumen und Friichte. Man erkannte, da8 hier 
nicht nur die Ackerkrume war, sondern darunter sich ein noch frucht- 
barerer Boden befand. So kommen, wenn wir das Kreuz tragen und 
leiden, die verborgenen Reichtiimer unserer Seele an das Licht. »124 

« Diamanten lassen ihre Schénheit erst erstrahlen, wenn sie ge- 
schliffen sind. Dann Jeuchten sie, wenn die Sonnenstrahlen auf sie 
fallen, in wundervollen Farben. Ebenso werden wir, wenn wir durch 
das Kreuz umgestaltet sind, als Juwelen im Gottesreiche leuchten. >122 

«Ein neugeborenes Kindlein mu8 schreien, denn nur dadurch 
entfaltet sich seine zusammengezogene Lunge. Ein Arzt erzahlte mir 
von einem Kinde, welches, als es geboren wurde, nicht atmen konnte. 
Um es zum Atmen zu bringen, gab ihm der Arzt einen leichten Schlag. 
Die Mutter dachte wohl, der Doktor sei grausam. Aber was er tat, 
geschah aus Liebe. So wie beim neugeborenen Kinde die leiblichen 
Lungenfliigel zusammengezogen sind, sind es unsere geistlichen; aber 
durch das Leiden gibt uns Gott einen Liebesschlag. So erweitern sich 
unsere Lungenfliigel, und wir kénnen atmen und beten. »128 

«Ein Mann sah einen Seidenwurm in seiner Puppe. Er sah ihn 
kampfen und sich anstrengen; er war in groBer Not. Der Mann ging 
zu ibm und half ihm heraus. Der Wurm miihte sich noch etwas, 
aber nach einiger Zeit starb er. Der Mann hatte ihm nicht geholfen, 
sondern ihn zerstért. Ein anderer Mann sah einen Seidenwurm leiden, 
aber half ihm nicht. Er wuBte, da8 dieses Kampfen und sich Miihen 
etwas Gutes bewirkte, daB der Seidenwurm bei diesem Vorgang starkere 
Fliigel bekam und sich so fiir sein weiteres Leben vorbereitete. In 
gleicher Weise helfen uns Not und Leiden in dieser Welt fiir unser 


nichstes Leben. >1?4 


So sind Kreuz und Leiden die Mittel, deren sich Gott 
bedient, um den Menschen zur tiefsten und reinsten Selig- 
keit zu fiihren. Aber das Kreuz schenkt dem Menschen 
nicht nur Seligkeit, sondern Gottahnlichkeit. Weil der Er- 
léser der Welt selbst Kreuz und Leiden auf sich genommen, 
darum wird der Mensch durch Kreuz und Leiden ihm 
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ahnlich. Das wahre Leiden ist ein Stiick Christusmystik, 
es zieht den Christen ganz in das Leben Christi selber hin- 
ein. < Es ist ein groBes Vorrecht, eine grofe Ehre, ,Gemein- 
schaft mit Seinem Leiden‘ zu haben.>*” Darum ist es 
Sundar Singhs Bestreben, in allem dem Beispiel des leiden- 
den Christus zu folgen. Der schweigende Jesus vor dem 
Hohen Rat ist sein Vorbild bei all den Verdachtigungen 
und Anklagen, die seine Gegner gegen ihn erheben.”° Und 
wie er mit Jesus zu leiden wiinscht, so verlangt er auch 
danach, mit ihm zu sterben. 

« Weil ich gern Teil habe an den Leiden Cliristi, darum wiinsche 
ich gar nicht, die Wiederkunft Christi noch selber zu erleben... Viel- 
mehr wiinsche ich wie er selbst zu sterben und durch den Tod in 


den Himmel einzugehen, um an mir selber noch besser erfahren zu 
kénnen, was es fiir ihn bedeutet, fiir ums zu sterben. >1?7 


So ist Sundar Singh wie alle gro8en christlichen Mar- 
tyrer und Mystiker ein wahrer < Liebhaber des Kreuzes >. 
Bisweilen stimmt er sogar wie Seuse und Thomas von 
Kempen einen begeisterten Hymnus auf das «Kreuz> an, das 
ihm der Inbegriff der geistigen Freude ist. 


«Das Kreuz ist der Schliissel des Himmels. 128 <Es gibt nichts 
Hoheres als das Kreuz im Himmel und auf Erden.> «Es enthalt 
fiir uns alle Segnungen des Himinels und der Erde, und nichts kann 
uns gréfere Freude geben als das Tragen dieser sii8en Last.> «Je 
heftiger das Kreuz, desto mehr erfreut sich meine Seele. Das Kreuz 
erscheint mir wie ein Licht und wie eine siti8 riechende Blume. > 
«Auch die Engel im Himmel verlangen das Kreuz zu tragen, aber 
dieses Vorrecht ist ausschlieBlich den Menschen vorbehalten. O dieses 
wunderbare Vorrecht! » « Christus zu folgen und sein Kreuz zu tragen, 
ist so si8 und késtlich, da&, wenn ich im Himmel kein Kreuz zu 
tragen finde, ich ihn anflehen werde, mich als seinen Glaubensboten 
in die Hélle zu schicken, wenn es sein kann, damit ich dort wenigstens 
Gelegenheit habe, sein Kreuz zu tragen. Seine Gegenwart vermag selbst 
die Hélle zum Himmel zu wandeln. >129 


Diese Wunderkraft des Kreuzes enthiillt sich aber nur 
dem, der es in Demut und Dankbarkeit auf sich nimmt. 
«< Si libenter portas crucem, portabit te et ducet te ad 
desideratum finem> — in diesen Worten der Nachfolge 
Christi*® driickt Sundar Singh immer wieder seine persén- 
lichste Erfahrung aus. 
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«Aus meiner langen Lebenserfahrung als Sadhu und SannyAsi 
um Christi willen kann ich mit voller Freude und Zuversicht sagen, 
daB das Kreuz diejenigen tragen wird. welche das Kreuz tragen, bis 
das Kreuz sie emporheben wird in den Himmel, in die wirkliche 
Gegenwart des gepriesenen Erlésers. >131 


5. Der Himmel auf Erden. 


Die Erfahrung von Christi Gegenwart beim Gebet, der 
tiefe freudevolle Friede der Seele, die SiiBigkeit des Kreuzes 
und Leidens auf Erden — all das bezeichnet der SAdhu mit 
besonderer Vorliebe als den < Himmel auf Erden». Diesen 
Ausdruck, der unzahlige Male in seinen 6ffentlichen An- 
sprachen wie in seinen persdénlichen Gesprachen wieder- 
kehrt, hat Sundar Singh nicht erst aus dem Neuen Testament 
oder der Imitatio Christi, geschweige denn aus Luther’® 
oder Jakob B6hme*® iibernommen, er hat ihn vielmehr dem 
uralten vedischen Schrifttum entlehnt. In einer der wich- 
tigsten Upanishaden hei8t es: «< Wahrlich, dieser Atman 
ist im Herzen... Wahrlich, wer solches weif, der geht 
tagtiglich ein in die himmlische Welt.>** Wie jenem 
brahmanischen Weisen, so erscheint auch dem Sdédhu sein 
ganzes Leben seit der Bekehrung als Leben im Himmel. 
< Dies ist mein Zeugnis, >» sagte er wiederholt in der Schweiz, 
« wihrend der letzten sechzehn Jahre habe ich im Himmel 
gelebt. >*** Am starksten aber hatte er das Geftihl, im 
Himmel, am Ort der ewigen Seligkeit zu weilen, wenn er 
um Christi willen Schweres zu erdulden hatte. Die schreck- 
liche Nacht, die er nach der Vertreibung aus dem vater- 
lichen Hause im Freien zubringen muBte, nennt er seine 
«erste Nacht im Himmel > (s. o. S. 34 f.). Im Gefangnis zu 
flom schrieb er auf die erste Seite seines Neuen Testamentes: 
« Christi Gegenwart hat mein Gefangnis zum Segenshimmel 
gemacht. >7** In der schaurigen Leichengrube sagte er sich: 
« Diese Hélle ist der Himmel. >**” Diese Wundererfahrung 
des Himmels auf Erden hat ihren Grund im Gebet, das den 
Menschen in unmittelbare Lebensgemeinschaft mit dem 
Herrn des Himmels selber bringt. 


«In dem MaBe, als wir die Innerlichkeit des Gebets verwirk- 
lichen, finden wir den Frieden, die Freude, den Himmel auf Erden. » 
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< Wenn unsere Seelen in Gemeinschaft mit Gott siid und wir seine 
Gegenwart verwirklichen, entdecken wir, da8 der Himmel darin 
besteht, da8 wir den vollkommenen Frieden der Seele besitzen. > 
« Wenn wir in stillem Gebet auf den Herrn harren >», «dann brauchen 
wir nicht zu warten, bis wir eine andere Welt betreten, sondern wir 
erlangen den Himmel hier auf Erden.» «Wo Gottes Wille geschieht, 
da leben unsere Herzen schon im Himmel.» < Der Christ lebt schon 
hier auf Erden im Himmel. Sein Leben im Himmel hei8t Gebet, stan- 
diger Umgang mit Gott im Gebet.» «Durch das Gebet werden wir mit 
Gottes Leben erfiillt und erfahren die Seligkeit des Himmels.> < Das 
ewige Leben wird im Gebet gelebt und schon hier unten begonnen. » 
«Durch das Gebet wird diese Erde in Gottes Himmel verwandelt. >138 


Daf das «Leben im Himmel» schon auf dieser Erde, die 
ewige Seligkeit schon in dieser Zeitlichkeit anhebt, darin ist 
fiir Sundar Singh das unbegreifliche Wunder des Christen- 
lebens beschlossen. «Das Geheimnis liegt darin, da8B wir 
schon hier beginnen, im Himmel zu leben, dadurch, daB 
wir beim Erléser weilen. >**° Das Christentum ist fiir den 
SAdhu nicht nur eine Religion der HimmelsverheiSung und 
Himmelshoffnung, sondern Religion des Himmelsbesitzes. 

« Alle anderen Religionen bieten Erlésung in der Zukunft, aber 
das Christentum sagt: Jetzt. Der Mann, der diese Worte schrieb: 


Jetzt ist die angenehme Zeit, jetzt ist der Tag des Heils’ (2. Kor. 6, 2), 
wuBte es aus Erfahrung. >120 


« Wer an mich glaubt, der hat das ewige Leben» — 
dieses Wort des johanneischen Christus** steht im Hinter- 
grund aller Gedanken Sundar Singhs iiber den Himmel auf 
Erden. Wohl kann man sich keinen scharferen Verfechter 
der christlichen Jenseitsreligion denken als diesen indischen 
Christusjiinger; aber das Jenseits ist fiir ihn nicht ein 
kommendes, sondern ein gegenwartiges Heilsgut, keine 
ausschlieBlich apokalyptisch-eschatolugische, sondern eine 
mystische Gré8e. Nur diese gegenwartige Erfahrung der 
transzendenten Wirklichkeit macht erst die véllige Hinwen- 
dung zum kiinftigen Leben méglich; nur dadurch, daB das 
Christenleben schon jetzt «ein Wandel im Himmel > ist 
(Phil. 8, 20), ist es imstande, eine Vorschule und Vor- 
bereitung fiir den ewigen Aufenthalt im Himmel zu sein. 


« Viele denken, wie ich tat, als ich Hindu war, da8 man Freude 
und Seligkeit erst im kiinftigen Dasein erlangen kann. Aber als ich 
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Christ wurde, fand ich, daB Freude und Seligkeit uns nicht erst in 
der nachsten Welt gehéren, sondern da8 man schon hier auf Erden 
sagen kann, da8 man im Himmel ist.» < Es gibt ungliickliche Christen, 
welche sich darauf freuen, nach dem Tode in den Himmel] zu kommen; 
aber sie machen sich nicht klar, da8 der Himmel schon auf Erden 
beginnen mu8. Ich glaube nicht an die Religion, welche den Himmel 
erst nach diesem Leben verheif®t. Wenn wir uns Christus hingeben, 
finden wir, da8 der Himmel schon auf dieser Erde beginnt.» « Eure 
Wohnung ist nicht hier; die wirkliche Heimat ist dort oben. Aber ehe 
ihr dorthin kommt, mii8t ihr schon hienieden beginnen, in eurer 
rechten Heimat zu leben. Jene Christen, die darauf warten, in den 
Himmel zu kommen, aber nicht schon hier im Himmel zu Hause sind, 
werden, wenn sie einst in die himmlischen Wohnungen aufgenommen 
werden, sich fremd vorkommen. Sie werden nicht gern an einem 
Platz und in einer Umgebung weilen, die sie nicht gewohnt sind. >142 

Der < Himmel auf Erden » — nichts Geringeres ist fiir 
Sundar Singh das Christenleben. Die ganze tiefe Freude 
seiner Seele klingt in diesem Worte mit. Aber dieser 
Himmel ist fiir ihn nichts anderes als Christus selbt. Der 
christozentrische Charakter seiner ganzen Frémmigkeit 
zeigt sich gerade hier ganz stark. Christus selbst war es ja, 
der dem Sadhu in dem Augenblick den Himmel brachte, 
als er entschlossen war, dieser Welt durch Selbstmord zu 
entfliehen (s. o. S. 26). Nun kann er sagen: <Ich bin 
schon in diesem Leben im Himmel, weil ich in Christo 
ban 


B. Vita activa. 
1. Die Bruderliebe. 


< Das Leben im Himmel », das der Sadhu lebt, verlauft 
keineswegs in miiBiger Beschaulichkeit, sondern in starkster 
Wirksamkeit. Der Friede des Herzens, den er preist, ist 
kein selbstischer Genu8, sondern die Quelle unermiidlicher 
Arbeit fiir die Briider. Derselbe Mann, der tagelang in 
stiller Gebetsgemeinschaft mit dem Ewigen weilt, durch- 
wandert mit blutenden FiiBen ganze Lander, um anderen 
das Heil zu bringen. Derselbe Fromme, der unaufhdrlich 
von den Wundern des mystischen Innenlebens kiindet, hat 
stets herrliche Worte iiber die taétige und helfende Liebe. 
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Derselbe Mann des Gebeis, der keine Gelegenheit voriiber- 
gehen la8t, seinen Hérern die Mahnung zuzurufen: < Betet 
chne UnterlaB!» wird nicht miide, sie zum _ selbstlosen 
Dienst an den Briidern aufzufordern. Wie die grdBten 
christlichen Ménchsvater und Mystiker vereint Sundar Singh 
vita contemplativa und vita activa’*’ in voller Harmonie; 
«er hat in der Tat>, wie Frau Underhill sagt, < jenes 
Gleichgewicht entdeckt, das die Regel des hi. Benedikt 
anordnet. >**° Am friihen Morgen sitzt er «zu des Meisters 
FiiBen >» in schweigendem Gebet und weltferner Ekstase; den 
Tag tber verkiindet er die Botschaft Christi vor ganzen 
Volksscharen und hilft in seelsorgerlicher Liebe den Ein- 
zelnen, die in inneren Noten und Zweifeln zu ihm kommen. 
Nichts ware dem Sadhu so unmdoglich, als das Verharren 
in der Weltabgeschiedenheit eines einsamen Gottesumganges 
— «Gott hat uns nicht erschaffen, damit wir in HGhlen 
leben, sondern damit wir unter Menschen treten und ihnen 
helfen >.*** Die Wunder, die er taglich in dem stillen Gebets- 
umgang mit Christus erfahrt, drangen ihn immer wieder 
zur Arbeit, zur Wirksamkeit, zur Verkiindigung, zur Mis- 
sionswanderung. Der himmlische Friede, den er in der 
Gegenwart seines Heilandes empfangt, ist ihm ein immer 
neuer Ansporn zur Predigt der frohen Botschaft Christi. 
Das Gliick, das ihm geschenkt ist, darf er nicht fiir sich 
behalten, sondern mu8 es weiterschenken an die nach Gliick 
verlangenden Briider. 

« Wer immer diesen Frieden und diese Gliickseligkeit empfangen 
hat, dem braucht man nicht zu sagen: ,Gehe hin und verkinde sie 
anderen.’ Er kann sie gar nicht fiir sich behalten.» «Das ist das 
Allerwichtigste, da8 wir, nachdem wir selbst den Segen empfangen 
haben, ihn unverziiglich weitergeben... Wenn wir wirklich die Liebe 
Christi aufgenommen und erfaBt haben, dann kénnen wir unmédglich 
ruhig und stille sitzen. Wir miissen hinausgehen und sie anderen 
weitergeben. >447 « Wer gerettet ist, hat auch Liebe fiir andere und 
Bereitwilligkeit, anderen zu helfen. Gott ist ja die Liebe. Wie kénnten 
wir diese Liebe besitzen und geniefen, ohne derer zu gedenken, die... 
das gleiche Anrecht darauf haben wie wir?» <Ist einmal Gott in 
unserm Leben lebendig geworden, dann drangt es uns einfach, die 


Mitmenschen zu lieben. Ist uns sein Leben zugestrémt, so beginnen 
wir ganz von selbst, in Liebe zu leben, und sind freudig darum be- 


Die Bruderliebe 107 


sorgt, gegen die andern giitig zu sein. Wenn wir in ihm leben und 
er in uns, so kénnen wir nicht anders als den Briidern dienen. 
Denn Gott ist ja Liebe, und in der Verbindung mit ihm werden wir 
stark zum Lieben und Helfen.>148 Niemand denke, das, was er fiir 
andere tun oder geben kann, sei zu klein, es sei so wenig, daB es 
sich der Miihe nicht lohne. Viele kleine Bachlein machen einen 
Strom aus. Was der Herr vor allem verlangt, ist Treue im Kleinen, 
Treue im kleinen Dienst fiir andere. Darum helfe uns der Herr, 
daB wir nehmen und geben, da8 wir die Lebenskrafte des 
Evangeliums ein- und ausstrémen lassen, da8 wir gesegnet 
seien und zum Segen werden fiir andere. »149 


Die Dankbarkeit fiir das von Gott empfangene Heil 
drangt den Christen von selbst zur Liebeswirksamkeit an 
seinen Briidern. Gott selbst hat am Menschen eine unend- 
liche Liebestat vollbracht, indem er seiner Himmelsherr- 
lichkeit sich entkleidete, Mensch wurde und als Mensch fiir 
der Menschen Heil litt und starb. Darum mu8 auch der 
Erléste, der von Gott eine solche Liebe erfahren hat, hin- 
gehen und Liebe an seinen Briidern tiben, fiir sie sich 
opfern, um auch ihnen ein Heiland und Erldéser zu werden. 


« Christus ist vom Himmel herabgestiegen, um uns zu erlésen; 
ware er im Himmel geblieben, so waren wir verloren gegangen. Wenn 
wir nun selbststichtig sind und behaglich leben, ohne uns um unsere 
Briider zu kiimmern, dann haben wir nicht die Mahnung verstanden, 
die Jesus Christus uns gegeben hat, indem er vom Himmel herabstieg. > 
« Wenn wir nicht anderen helfen wollten, ... wie unahnlich waren wir 
dann Christo, der vom Himmel] herabkam, um uns zu erlésen, wie 
undhnlich Gott, der ihn sandtc, damit er unser Heiland werde. »15° 


Die Selbsthingabe und Selbstaufopferung ist das einzige 
Mittel, durch das erléste Menschen anderen die Erlésung 
bringen kénnen. 


« Viele Leute verachten jene, die ihre Gesundheit, ihre Kraft, ihr 
Vermégen zum Heil anderer opfern, und schelten sie Narren; und doch 
sind sie es, die viele zu erlésen vermégen.> <Erst wenn wir unsere 
Kraft scheinbar verschwenden, fangen die Menschen an, einzusehen, 
daB wir nicht selbstsiichtig, sondern da8 wir wirklich erlést sind. Unser 
Heiland sagt, wir seien das Salz der Erde. Nur wenn es sich aufldst, 
teilt das Salz anderen Dingen seinen Geschmack mit. Nehmen wir an, 
wir tun etwas Salz in ein Gefa8 mit kochendem Reis... Weil es sich 
auflést, werden Tausende von Reiskérnern Geschmack finden. Ebenso 
kénnen wir andere nur erlésen, indem wir uns selbst aufgeben. > 
«Der Preis des Lebens ist Leben. Das Leben anderer kénnen wir nur 
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dadurch gewinnen, da& wir unser eigenes Leben einsetzen.> < Gottes 
Kinder miissen bereit sein, selbst ihr Leben als Opfer hinzugeben, um 
ihren in Siinden dahinlebenden Briidern die Botschaft Gottes von der 
Vergebung und vom Heil zu bringen, so wie Jesus sein Leben dahin- 
gab, um uns zu erlésen.>» «Sie gleichen kleinen Limmern, die ge- 
opfert werden miissen, damit durch ihr Blut und ihre Todesangst viele 
andere das wahre Lamm Gottes finden, das hinwegnimmt die Stinden 
der Welt. >154 


So verschenkt der Christ die Liebe, die er von Gott 
empfangen hat; er gibt sein Leben fiir die Briider hin. Aber 
er empfangt das, was er hingibt, tiberreich zurtick. Die 
Kraft, die scheinbar ausstrémt, str6mt wieder zuriick. Die 
schenkende, helfende und opfernde Liebe erhdht die Selig- 
keit, die der Mensch in demiitigem Glauben von Gott 
empfangt. 

«Dieses Weiterspenden wird ein Segen fiir uns. Das ist meine 
eigene Erfahrung. Wenn ich nach Tibet hinaufzog und ich einen 
Segen, eine Kraft, die ich in mir fiihlte, nicht weiterspendete, dann 
verlor ich meinen Frieden; und wenn ich irgend eine Kraft weitergab, 
dann kam der Friede wieder zuriick. >152. «Die Rohrleitung, welche 
das Wasser mit sich fithrt, halt sich rein, weil sie immer von reinem 
und frischem Wasser durchstré6mt wird. Ebenso ist es mit denen, 
welche vom heiligen Geiste dazu gebraucht werden, um das Lebens- 
wasser anderen zuzuleiten. Sie halten sich selbst rein und heilig 
und werden Erben des Gottesreiches. >155 

« Als ich im tibetanischen Hochiande in einem Schneesturm zu- 
sammen mit einem Tibetaner wanderte, sah ich einen Mann, der im 
Schnee einen Abhang hinuntergeglitten war und bewu8tlos auf dem 
Boden lag. Ich sagte meinem Freunde: ,Wir miissen hingehen und ihm 
helfen.’ Er aber erwiderte: ,Niemand kann von uns verlangen, da wir 
uns um seine Errettung bemtihen, wahrend wir doch selber in Gefahr 
sind, im Schnee und in der Kalte umzukommen.’ Ich sagte: ,Wenn du 
denkst, da auch wir sterben miissen, so ist es besser, wir sterben, 
wahrend wir anderen helfen.‘ Er stimmte mir nicht zu und ging seines 
Weges weiter. Ich aber stieg zu dem verungliickten Manne hinunter, 
hob ihn mit vieler Mtithe auf meine Schultern und trug ihn weiter 
bergan. Durch die Anstrengung, die es mich kostete, mit der Last auf 
meinem Riicken vorwarts zu kommen, wurde ich erwirmt und teilte 
meine Warme meinem vor KaAlte steifen Kameraden mit. Daher kam 
es, daf er sich wieder wohl fiihlte, als ich mit ihm im nachsten Dorfe 
ankam. Den Kameraden aber, der allein vorausgegangen war, fand 
ich in der Nahe des Weges steif und kalt im Schnee liegen. Er hatte 
sich offenbar miide, wie er war, niedergelegt und war erfroren. Da 
wurde es mir klar, da8 diejenigen, die ihr Leben erhalten wollen, es 
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yerlieren, und diejenigen, die ihr Leben um des Herrn  willen 
verlieren, es erhalten. Ich wollte ja jenen Mann retten, aber, indem 
ich mich um seine Rettung bemiihte, rettete ich mich selbst. Denken 


wir selbstsiichtig nur an uns, so werden wir kalt auf dem Wege 
und sterben, >154 


Wie durch die iatige Bruderliebe das innere Leben mit 
Gott wachst, so verkiimmert es durch die selbstgeniigsame 
Beschaulichkeit, die sich nicht um das Schicksal der Briider 
kimmert. Die ausschlieBliche Mystik, die restlos im kon- 
templativen Leben aufgeht, bedeutet den Tod der wahren 
Gottesgemeinschaft. Durch eine Reihe von Gleichnissen und 
Erzahlungen verleiht der Sadhu dieser seiner Erfahrung 
bildhafte Plastik. 


«Die Fische, welche in der Meerestiefe sich aufhalten, verlieren 
ihr Sinnesvermégen, desgleichen die Eremiten in Tibet, welche in der 
Finsternis leben. Der StrauB, welcher seine Schwingen nicht gebraucht, 
verliert das Vermégen, zu fliegen. Darum vergrabe nicht die Gaben 
und Talente, welche dir anvertraut sind, sondern gebrauche sie, auf 
da8 du eingehen kannst in die Freude des Herrn. »155 

«Ich sah in Tibet einen Buddhisten, einen Monch, der in einer 
finsteren Grotte fiinf oder sechs Jahre gelebt hatte. Als er in die Grotte 
hineinging, hatte er gute Augen. Aber nachdem er so lange im Finstern 
geweilt, waren seine Augen verdorben, so da8 er volikommen blind 
war. Aehnlich ist es bei uns. Wenn wir die Segnungen, die wir 
bekommen haben, nicht zur Verherrlichung Gottes gebrauchen, stehen 
wir in Gefahr, sie auf ewig zu verlieren. >156 

<In Palastina stand ich am Jordanflu8 und sagte mir: Dieses 
frische Wasser flieBt fortwahrend in das tote Meer, und doch bleibt 
dieses tot, weil es keinen Abflu8 hat... Ebenso gibt es einzelne 
Christen und christliche Gemeinden und Kirchen, die darum tot sind, 
weil das Lebenswasser des Evangeliums fortwahrend in sie einstrémt, 
aber nicht ausstrémt zur Fruchtbarmachung des Landes. Sie empfangen 
Krafte der Erkenntnis und der Erfahrung, aber lassen sie anderen 
nicht zukommen. Die Gaben des Wortes und Geistes fallen ihnen zu, 
aber sie geben nichts davon an jene weiter, die diese Gaben noch 
entbehren. »157 


So ist christliche Liebesarbeit und christlicher Liebes- 
dienst ein Weitergeben dessen, was man _ von _ Gott 
empfangen, ein Aussirémenlassen der in uns einstrémen- 
den Gottesliebe. Darum ist dieses Wirken fiir die Brider 
nicht ein Wirken des Menschen aus eigener Kraft, sondern 
ein Wirken der goéttlichen Gnade. Die wahre christliche 
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Liebe ist untrennbar verbunden mit dem christlichen 
Glauben. 


« Aus eigener Kraft kénnen wir keine weite und selbstlose Liebe 
erzeigen. Als ich Hindu war, versuchte ich auch, andere zu lieben, weil 
meine Religion mich so tun hie8. Ich wollte der Vorschrift meiner 
Religion nachkommen; aber mir fehlte die Kraft dazu. Es war nichts 
da, was mich, den zur Liebe Unfahigen, zur Liebe fahig machte. Als 
aber Christus sich mir offenbarte, da erfuhr und verstand ich, was 
wirkliche Liebe ist. Da erkannte ich den Unterschied zwischen Hin- 
duismus und Christentum. Der Hinduismus iiberlie8 mich meiner 
engen Selbstsucht, das Christentum aber machte es mir méglich, ftir 
andere zu leben. >158 


Mit seltener Klarheit und wunderbarer Kraft hat 
Sundar Singh den christlichen Urgedanken von dem Aus- 
stro6men der Bruderliebe aus der inneren Gnadenerfahrung, 
von dem < Glauben, der durch die Liebe tatig ist » (Gal. 5, 6), 
ausgesprochen. Seit Luther hat wohl kein christlicher 
Frommer diesen inneren, Zusammenhang so klar gesehen 
und so nachdriicklich betont. Es ist itiberraschend, zu ent- 
decken, wie manche Gedanken des Sadhu fast wo6rtlich mit 
Luthers Aeu8erungen iibereinstimmen, trotzdem Sundar 
Singh nie mit Luthers Schrifttum in unmittelbare Be- 
ruhrung gekommen ist. 


« Allie christliche Lehre, Werk und Leben ist kurz und klarlich 
und tberfliissig begriffen in den zwei Stiicken: Glauben und Lieben, 
durch welche der Mensch zwischen Gott und seinem Nachsten gesetzt 
wird als ein Mittel, das da von oben empfahet und nach unten wieder 
ausgibt und gleich einem GefaB oder Réhre15®? wird, durch welches 
der Born géttlicher Gtiter ohn’ Unterla8 flieBen soll in andere Leute. > 
«So lehret nun diese Epistel (Tit. 3, 4 f.) abermals zwei Stiicke, 
Glauben und Lieben, oder Wohltat von Gott empfahen und Wohltat 
dem Nachsten erzeigen... Je fester jemand glaubet, je fleiBiger und 
williger er ist, seinem Nachsten zu helfen. Also treibt der Glaube die 
Liebe, und die. Liebe mehret den Glauben. Also flieBet aus dem 
Glauben die Liebe und Lust zu Gott und aus der Liebe ein frei, willig, 
fréhlich Leben, dem Nachsten zu dienen umsonst. >189 


< Wohlan, mein Gott hat mir unwiirdigem, verdammtem Menschen 
ohn all Verdienst geben durch und in Christo vollen Reichtum aller 
Frommigkeit und Seligkeit, da8 ich hinfort nichts mehr bedarf denn 
glauben, es sei also; ei, so will ich solchem Vater, der mich mit seinen 
iiberschw4nglichen Giitern also iiberschiittet hat, wiederum frei, fréhlich 
und umsonst tun, was ihm wohlgefiallet und gegen meinen N&achsten 
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auch werden ein Christen, wie Christus mir worden ist und nichts 
mehr tun, denn was ich nur sehe ihm not, niitzlich und selig sein. > 


«Siehest du hie, daB er uns geliebet und alle seine Werke uns 
getan hat, darum da8 wir wiederum nicht ihm (denn er darf’s nicht), 
sondern unserm Nachsten auch also tun sollen... Es ist gleich eins 
wie das ander: Christus hilft uns, so helfen wir unserem Nachsten und 
haben alle genug.> «Denn so wir sehen, wie groBe Gnad wir von 
Christo empfangen haben, so wird unser Herz froh, daB es jemanden 
hat, dem es wieder Wohltat erzeigen mag nach dem Exempel Christi. 
Darum, wer nicht bereit ist im Herzen, seinem Nachsten mit alle dem, 
das er vermag, zu helfen, der... weiS und verstehet nicht, was das 
heiBt: Gottes Sohn ist Mensch geworden. >161 


Diese herrlichen Lutherworte finden ein wundersam 
deutliches Echo in der Botschaft des christlichen Sadhu. 
Auch diese unwillkiirliche Uebereinstimnmung Sundar 
Singhs mit Martin Luther ist eine neue Bestatigung dafiir, 
wie deutlich der deutsche Reformator die Herzténe des 
Christentums: < Gla4uben und Lieben » erlauscht hat. 


2. Das Zeugnis fiir Christus. 


Sundar Singhs Herz verlangi nach einsamem Gottes- 
umgang, nach stillem, seligem Verweilen im Himmel. Die 
ganzliche Weltentriicktheit der Ekstase ist sein eigentliches 
Heim auf dieser Welt. Und doch treibt es ihn immer wieder 
aus der Einsamkeit mit unwiderstehlicher Macht in die 
gerduschvolle Welt, zum Dienst an den Briidern;**? hier 
sieht er die groBe Aufgabe, die der Christ in der kurzen Zeit 
seines Lebens erfiillen mu8, eine Aufgabe, die késtlicher 
und heiliger ist als die der Engel, die Gottes Thron an- 
betend umgeben. 

<Ich gehe>, sagte er, <immer gegen meinen Willen in groBe 
Stadte und muB mich dazu zwingen; aber in der Ekstase wurde mir 
einmal gesagt, daB die einzige Gelegenheit, anderen in diesem Leben 
helfen zu kénnen, nur in diesem tatigen Leben geboten werde. Das ist 
ein Vorrecht, das selbst den Engeln nicht gestattet ist. Den Himmel 
werden wir ewig haben, aber hier haben wir nur eine kurze Spanne 
Zeit, um zu dienen; deshalb diirfen wir diese Gelegenheit nicht ver- 
saumen. Ich wei8 wohl, warum LEinsiedler es vorziehen, in Héhlen 
und auf Bergen zu leben. Ich selbst zége es unendlich vor. >1° 
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Der Drang, den Briidern zu dienen und ‘ihnen Hilfe und 
Erlésung zu bringen, ist nur das eine Motiv, das den Sadhu 
zur vita activa fihrt. Das andere Motiv ist das Verlangen, 
« Zeugnis abzulegen » von den Wundertaten, die Gott an ihm 
vollbracht, und so Gott die ihm schuldige Ehre zu erweisen. 
Auch dann, wenn die erlésende Liebesarbeit erfolglos ist, 
wenn die Menschen die Frohbotschaft zuritickweisen, welche 
ihnen in Predigt und Liebestat gebracht wird, auch dann 
bleibt es Pflicht, als Zeuge Christi zu tauben Ohren und 
harten Herzen zu reden und diese Zeugenschaft mit Ver- 
folgung und Kerker, ja, mit Folter und Tod zu besiegeln. 
« Wehe mir, wenn ich nicht das Evangelium verkiindete >, 
kann der Sadhu mit dem Apostel (1. Kor. 9, 16) sprechen. 
Diesen unwiderstehlichen Zwang zur Verkindigung hat 
Sundar Singh selbst hervorgehoben: 

«Haben wir wirklich Gottes erlésendes Evangelium empfangen, 
so wird es in uns eine Kraft, die uns zwingt, vom Herrn zu reden. Es 
geht nicht, daB die, welche dies erfahren haben, stille bleiben und vom 
Werk des Herrn schweigen, nein, sie miissen reden. >» «< Wir haben kein 


Recht zu schweigen, auch wenn das Bekennitnis Christi uns Verfolgung 
und Leiden kosten sollte. Wir miissen zeugen. >168 


Aber dieses Reden von Goites Gnade ist nicht nur harter 
Zwang, sondern auch tibermaSige Herzensfreude und ein 
k6stliches Vorrecht. 


«Es ist eine Freude fiir mich, Zeugnis ablegen zu diirfen.» «Ich 
wiinsche von meinem Heiland Zeugnis abzulegen, da ich ja so viel von 
ihm empfangen habe.» « Welch ein Vorzug, sein Zeuge zu sein, Zeuge 
des lebendigen Christus! > <«<Achtet darauf, wie (bei der Bekehrung 
des Cornelius) die Ehre, von Jesus zu kiinden, dem Simon vorbehalten 
war. Der Engel ware nur zu froh gewesen, Christum dem Cornelius 
zu verkiinden; aber er durfte es nicht tun, das Vorrecht war einem 
Menschen vorbehalten, einem Jiinger des Herrn. Die Engel und alle 
himmlischen Scharen loben und preisen laut Gottes heiligen Namen 
und erfiillen andere gottliche Aufgaben»>; «aber sie kénnen nicht 
Zeugnis ablegen von seiner Gewalt als Erléser. Sie haben keine Heils- 
erfahrung, weil sie nie Siinder gewesen sind. Die allein, welche durch 
seine Gnade gerettet sind, kénnen Zeugnis ablegen.>» <O welche Liebe 
Gottes, diese Ehre den Engeln des Himmels zu verweigern und sie 
Menschen vorzubehalten! >164 


Die héchste und heiligste Form, in der ein Christ Zeug- 
nis ablegen kann, das aetiegioy schlechthin, ist die Blut- 
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zeugenschaft, der Mirtyrertod fiir Christus. Diese Art der 
Zeugenschaft ist die groBe Sehnsucht des Sadhu. Die An- 
ziehungskraft, die fiir ihn das verschlossene Land Tibet hat, 
beruht groBenteils auf der Méglichkeit, dort den Tod fiir die 
Verkundigung des Evangeliums zu erleiden (vgl. o. S. 47 ff.). 
Mit besonderer Vorliebe erzahlt er in seinen Ansprachen 
von den Martyrern, die in Tibet, Armenien und anderwirts 
den Tod fiir das Bekenntnis zu Christus fanden. Bilder von 
christlichen Martyrern, die er in abendlandischen Galerien 
sah (so das Sebastianbild im Louvre) und Martyrerschreine, 
die ihm in abendlandischen Kirchen gezeigt wurden (wie 
St. Eriks Grab im Dom zu Upsala) waren fiir ihn von 
groBerer Wichtigkeit als die wertvollsten Sehenswiirdig- 
keiten.** Aber trotz dieser leidenschaftlichen Liebe zum 
blutigen Martyrium fiir Christus hat der SAdhu wundervolle 
Worte des Preises fiir das stille Martyrium, das in einem 
taglichen Opferleben um Christi willen liegt. 

Christus spricht: <Manchem Glaubigen ist es leicht, fiir meinen 
Namen den Martyrertod zu sterben. Aber ich brauche auch lebende 
Martyrer, welche taglich sich darbringen als lebendige Opfer, fiir 
das Heil anderer. Denn es ist leicht, fiir mich zu sterben, aber schwer, 


fiir mich zu leben; denn wer fiir mich lebt, muB8 nicht einmal, sondern 
taglich sterben.>166 


Es gibt nicht nur ein 6ffentliches, sondern auch ein 
stilles Martyrium, ein Martyrium nicht nur auf dem 6ffent- 
lichen Richtplatz, sondern im gewodhnlichen Alltagsleben. 
Ein jeder Christ ist zum Martyrer, zum Zeugen Christi 
berufen. Auch der Aermste und Schwachste kann durch 
sein Leben <schweigend ein sprechendes Zeugnis ablegen>*” 
von Gottes Wundermacht und Liebe. 


«Es ist nicht notwendig, da8 jeder Mensch ein Prediger wird >; 
«man kann wohl ein groBer Prediger sein, ohne ein Zeuge Curisti 
zu sein. Man kann auch ein lebendiger Zeuge, ein groBer Zeuge Christi 
sein, ohne ein Prediger und Redner zu sein.» <Jeder Christ, ob 
Mann oder Frau, Knabe oder Madchen, reich oder arm, Arbeiter 
oder Bauer, Schreiber oder Priester, Richter oder Beamter, Arzt oder 
Anwalt, Lehrer oder Schiiler, Regierungsbeamter oder Missionar, jeder 
ist ein Christ nur unter der Bedingung, daB er Zeugnis ablegt fiir 
seinen Herrn. Zeugnis von seinem Namen ablegen, bedeutet nicht not- 
wendig, da8 wir in Bazaren oder von den Kanzeln predigen oder 
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Bibelklassen, Sonntagsschulen und christliche Vereine leiten miissen; 
nein, das sind nur einige von den Wegen; aber alle Christen in ihren 
verschiedenen Stellungen haben Gelegenheit, fiir ihren Meister zu 
zeugen. Sie kénnen das tun durch ihr rechtschaffenes Leben, ihren 
tadellosen Charakter, durch ihr aufrichtiges Benehmen und_ ihre 
gerechte Rede, durch ihren Fifer fiir ihre Religion und ihre Liebe fir 
ihren Meister, dadurch, daB sie jede Gelegenheit ergreifen, um anderen 
von Jesus Christus zu kiinden.» <Ein jeder von ihnen kann ein 
Zeuge Christi sein, ein Zeuge nicht nur mit seinen Lippen, sondern 
durch sein ganzes Leben.» «Ein jeder Christ soll ein lebendiger 
Martyrer sein, der um seines Meisters willen lebt. »168 


8. In der Welt, nicht von der Welt. 


Das wahre Christenleben ist beides: vita contemplativa 
und vita activa, Leben in Gott und Leben fiir die Briider, 
‘stilles Beten tind lautes Zeugen. 

«Was sind die wichtigsten Dinge, die ein Christ tun mu8? Es 


sind zwei Dinge, eines hangt vom andern ab: Gebet und Arbeit. Sie 
sind wie die zwei Lungen, die wir beide gebrauchen miissen. >169 


In dieser Doppelseitigkeit ist das christliche Leben 
zugleich Leben im Himmel und Leben in der Welt. Wer 
nur im Himmel leben will und aller Welt den Riicken 
kehrt, der droht auch den Himmel zu verlieren; und 
wer umgekehrt ganz in der Arbeit fiir die Welt aufgeht und 
dabei Gott vergi®8t, dem hilft auch alles Sichmiihen nicht 
zur Erlangung des Himmels. So mu8 der Christ in der 
gefahrvollen Welt wandeln und wirken, und doch mit dem 
Herzen im Himmel weilen, wo seine ewige Heimat ist. Der 
Sadhu driickt dieses spannungsreiche Doppelleben immer 
wieder in einer Redewendung aus, die er dem groBen Stifter 
seiner Mutterreligion, Guru Nanak, entlehnt hat: « Obgleich 
in Ger Welt, bin ich nicht von der Welt >*”° — ein Gedanke, 
den ganz ahnlich Luther ausgesprochen hat: 

«Also bin ich von der Welt abgeschieden und bin doch in der 


Welt. Niemand ist weniger in der Welt denn ein Christ und niemand 
ist mehr weltlich denn ein Christ, > 174 


« Wir miissen>, sagte Sundar Singh, «so in dieser 
Welt leben, da8 wir wohl in der Welt sind, aber nicht 
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von der Welt. >*”? Zwei reizvolle Gleichnisse fiihren diesen 
Gedanken naher aus. 


«Die Fische des Meeres leben im Salzwasser, wenn wir jedoch 
gekochte Fische kosten, so hat ihr Wasser keinen Salzgeschmack. Sie 
haben im Salzgeschmack gelebt, aber das Salz nicht in sich aufge- 
nommen. So leben die wahren Christen in der Welt, aber sie nehmen 
die Welt nicht in ihr Herz auf.» «Der Beter bleibt, obgleich er in 
dieser siindenbefleckten Welt leben muB, frei vom Siindengeschmack, 
weil sein Leben durchs Gebet erhalten bleibt. >173 

« Auf einer meiner Reisen durch den Himalaya kam ich eines 
Tages einige Hundert Meter von einem Dorfe entfernt an eine furchtbar 
schmutzige Stelle. Der iible Geruch war so stark, da8 ich mich er- 
brechen mufte. Einige Tage spater kam ich wieder vorbei und sah 
eine wundersame Veranderung. Der Schmutz war derselbe wie vorher 
und hatte sich nicht geandert, aber eine herrliche Blume war inmitten 
des Schmutzes aufgebliiht, und der liebliche Duft der Blume war 
starker als der Gestank. Der Schmutz hatte gleichsam als Nahrweide, 
gleichsam als Diinger fiir die Blume gedient. Der Schmuiz selbst 
konnte ihr helfen zu wachsen, und sie wandte ihre Blumenkrone der 
Sonne zu. Die Strahlen der Sonne fielen auf die Blume, sie empfing 
davon die Warme, und dort, inmitten des Schmutzes, glanzte die 
Herrlichkeit Gottes. Die wahren Christen sind in dieser Welt wie 
Blumen. Sie kénnen wohl inmitten des Siindenschmutzes leben, wenn 
ihr Antlitz und ihr Herz sich der Sonne der Gerechtigkeit zukehrt 
und deren Licht in ihr Herz scheint. Sie kénnen so Zeugnis ablegen, 
daB der lebendige Christus in allem Leben wirksam ist. Diese Christen 
sind wie ein lieblicher Duft in dieser Welt des Schmutzes. »174 


Das Verhaltnis des Christen zur Welt wird vom Sadhu 
auch mit der 4hnlichen Formel ausgedriickt: « Obgleich wir 
in der Welt sind und sein miissen, darf die Welt nicht in 
uns sein. >? Auch fiir diese Wahrheit hat der Sadhu an- 
schauliche Gleichnisse. 


«Die Welt ist wie ein Ozean. Wenn es wahr ist, daB wir ohne 
Wasser nicht leben kénnen, so ist es ebenso wahr, da8 wir nicht leben 
kénnen, wenn wir im Wasser versinken, denn im Wasser ist das Leben, 
aber auch der Tod. Wenn wir das Wasser gebrauchen, finden wir 
darin das Leben, aber wir finden den Tod, wenn wir im Wasser 
ertrinken. >176 

«Wir sind in dieser Welt wie kleine Boote.» «Das Boot ist nur 
im Wasser niitzlich; dort fahrt es den Menschen von einem Strand 
zum andern. Nehmen wir es auf den Weg, auf den Acker oder in die 
Stadt, so taugt es nicht als Fahrzeug. Der Platz des Bootes ist also 
der Flu8 und die See. Aber daraus folgt keineswegs, da das Wasser 
im Boot sein darf. Dann wird das Boot ebenfalls untauglich; dann 

g* 
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kann es niemand helfen, tiber das Wasser zu fahrén. Dann fillt es 
sich mit Wasser, dann sinkt es, und der, welcher im Boot fahrt, er- 
trinkt. Das Boot mu8B im Wasser, aber das Wasser darf nicht im 
Boot sein. >177 


«In der Welt, nicht von der Welt >, < Wir in der Welt, 
aber die Welt nicht in uns » — das sind in der Tat wunder- 
bar einfache Formeln fiir die Stellung des Christen zur Welt. 
Aber wie soll der Glaubige in der Welt wirken und arbeiten, 
ohne von ihr beriihrt und angesteckt zu werden? Der Sadhu 
antwortet darauf: « Nicht die Welt, sondern Christus muB 
in uns sein. >*”* Und er verweist wiederum auf den Gebets- 
umgang mit Gott, durch den der Christ das scheinbar Un- 
mdgliche volibringt, sich mitten in einer Welt von Ver- 
suchungen und Anfechtungen rein zu bewahren, mitten in 
einer Welt sinnlicher Lockungen unentwegt nach der uber- 
sinnlichen Heimat zu blicken. 

«Es gibt ein Heilmittel, das uns schiitzt gegen die yerderbliche 
Wirkung der Dinge dieser Welt; nur miissen wir es taglich anwenden — 
das ist das Gebet. Leben wir im Gebet, so sind wir in Gott geborgen. 


Auch ich nahm meine Zuflucht zum Gebet, als die Dinge dieser Welt 
mich bezaubern wollten. >179 


So vermag das Gebet ein doppeltes Wunder zu voll- 
bringen: Es bringt den Menschen in Gemeinschaft mit dem 
Ewigen, es macht ihn vertraut mit seinem géttlichen Hei- 
land, und zugleich gibt es ihm die Kraft, in der Welt zu 
wirken, ohne sich an sie zu verlieren. So ist das Gebet 
das Geheimnis der vita contemplativa wie der vita activa. 


IV. Die religidse Vorstellungswelt 
des Sadhu. 


1. Theologia experimentalis. 


Sundar Singh ist in seinem Gottesumgang ganz Kind. 
Er gehért zu den <naiven> religidsen Persénlichkeiten, nicht 
zu den <reflektierenden>, zu Franz von Assisi und Luther, 
nicht zu Augustinus, Thomas von Aquino und Calvin. Ob- 
gleich er in seiner Jugendzeit mit der philosophischen und 
theologischen Weisheit Indiens vertraut wurde, obgleich er 
spater (im College zu Lahore) sich dem Studium der christ- 
lichen Theologie widmete, ist sein frommes Leben wie seine 
evangelische Verkundigung von keinerlei philosophischer 
und theologischer Problematik bestimmt. Jedes rein gedank- 
liche Eindringen in die géttliche Wirklichkeit liegt ihm 
ebenso ferne wie die systematische Verarbeitung der inneren 
Offenbarungen. Sundar Singh kennt nur eine <« Theologie », 
die theologia experimentalis, besser gesagt: er kennt nur ein 
Kriterium im Religidsen, die persdnliche Heilserfahrung. 
Ein geschworener Feind alles theologischen Intellektualis- 
mus, verschmaht er ebenso die klaren abstrakten Begriffe, 
welche die Philosophie der theologischen Gedankenarbeit 
leiht, wie die scharfsinnige Syllogistik, welche ein einheit- 
liches theologisches Gedankengebiude zimmern hilft. Ex- 
pertus sum — ist fiir ihn der einzige Beweis, den er fiir 
seine Glaubensfreudigkeit anzufiihren weif. Experire, das 
ist die einzige Wegweisung, die er anderen zu geben vermag. 

«In Christus habe ich gefunden, was mir Hinduismus und 
Buddhismus nicht geben konnten, namlich Friede und Freude in 
dieser Welt. Die Leute glauben nicht, solange ihnen selbst die Er- 
fahrung fehlt. Als ich im Himdlaya wanderte, wo ewiger Schnee und 
Eis liegen, stieB ich auf hei8e Quellen und erzahlte einem Freunde 


davon. Er wollte es nicht glauben. ,Wie kénnte es mitten im ewigen 
Schnee und Eis hei8e Quellen geben?‘ Ich sagte: ,Komm und tauche 
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deine Hande ins Wasser, und dn wirst sehen, da8 ich recht habe.“ Er 
kam, tauchte seine Hande ins Wasser, spiirte die Warme und glaubte. 
Er sagte dann: ,Da mu8 ein Feuer im Berge sein.’ So begann sein 
Gehirn ihm zum rechten Verstandnis zu verhelfen, als er Erfahrung 
hatte und glaubte. Glaube und Erfahrung kommen zuerst und dann 
das Versténdnis. Wir kénnen nicht verstehen, bis wir geistliche 
Erfahrung haben, und die kommt durch das Gebet... Wenn wir uns 
darin iiben, dann werden wir erkennen, wer der Vater und wer der 
Sohn ist, und wir werden inne werden, daf8 Christus uns alles ist und 
da8 nichts von ihm und seiner Liebe uns trennen kann. Versuchungen 
und Verfolgungen mégen kommen, aber nichts kann uns von Christus 
scheiden. Das Gebet ist der einzige Weg zu dieser herrlichen 
Erfahrung. >4 


In diesen Worten ist die ganze schlichte <« Erfahrungs- 
theologie » des Sadhu beschlossen. Der selige Friede, den er 
in Christus gefunden, ist der Beweis fiir die Wahrheit von 
Gottes Offenbarung in Christus. Der Weg zu diesem Frieden 
ist das innige Gebet. Hat es ihn zum Heil gefiihrt, so wird 
es auch alle andern Menschen dahin fiihren. Kein Dogma, 
keine Bibel- oder Kirchenautoritaét, keine theologische Spe- 
kulation, allein die eigenste Herzenserfahrung kann die 
Heilsgewi8heit begriinden. 


«Die Tatsache, da8B von Jesus Christus in einem Buche, sogar 
in der Bibel gesprochen wird, ist kein geniigender Beweis; dieser 
Beweis mu8 sich in euren Herzen finden; in eurem Herzen miiBt ihr 
ihn erkennen und dann werdet ihr verstehen, da8 er der Heiiand ist. > 
«Ich verkiindige das Evangelium Christi nicht, weil es geschrieben 
steht, sondern weil ich die Erfahrung gemacht habe.» «Das Christen- 
tum umfa8t viele Wahrheiten, die wir nicht verstehen, wenn wir sie 
bloB aus Biichern kennen lernen; sie werden nur dadurch verstandlich, 
da& wir sie erleben. Das Christentum ist keine Buchreligion, sondern 
eine Religion des Lebens. >? 

« Religidse Wahrheiten kénnen nicht mit dem Kopf, sondern 
nur mit dem Herzen ergriffen werden.» «Durch den Verstand allein 
kénnen wir Christus nicht finden... Religion ist Sache des Herzens. 
Wir miissen unsere Herzen hingeben, dann erfahren wir seine Macht 
und dann offenbart er sich uns.» «Das Herz ist der innerste Teil 
unserer Seele. Es empfangt sozusagen drahtlose Botschaften aus der 
unsichtbaren Welt. Mein Herz ist es, welches das Herz der geistigen 
Wirklichkeit erschaut und fiihlt. Mein Kopf stimmt dem zu, was ich 
mit meinem Herzen erschaut habe. Wenn ich es nicht vorher erschaut 


hatte, so wiirde mein Kopf es nicht geglaubt haben. Das Herz schaut 
weiter ins Jenseits als der Kopf. >8 
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«Die geistige Anschauung ist so feinfiihlig wie die Fingerspitze, 
daB sie die Gegenwart der Gotteswirklichkeit sofort empfindet, wenn 
sie von ihr beriihrt wird. Sie mag nicht imstande sein, logische Beweise 
zu geben. Sie denkt so: ich bin vdéllig zufrieden, solcher Friede kann 
pur aus der Gotteswirklichkeit kommen, deswegen habe ich die 
Gotteswirklichkeit gefunden. Das Herz hat Griinde, von denen der 
Kopf nichts wei8. >4 

Sundar Singh wiederholt das antiintellektualistische 
Axiom Pascals: < Le ceeur a ses raisons que la raison ne 
connait pas.» Wie Luther ist er von tiefstem MiStrauen 
gegen die metaphysische Erkenntniskraft der Philosophie 
erfiillt: 

«Unser Wissen um die géitliche Wirklichkeit ruht in unserm 
eigenen Innern und nicht in den Argumenten der Philosophie.» « Ob- 
wohl die Philosophie darauf ausgeht, die Gotteswirklichkeit zu_be- 
greifen, miflingt es ihr; niemand kann die Gotteswirklichkeit mit 
dem Verstande erfassen. >5 

« Jesus begann seine Arbeit nicht mit Philosophen, sondern mit 
einfachen Fischerleuten. Die Welt hat schon viele gelehrte Menschen 
gesehen, und viele von diesen hat sie wieder vergessen; aber diese 
einfachen Menschen, die Jesus Christus bei seinem Werk geholfen 
haben, werden nie vergessen werden. >® 


Weil die Herzenserfahrung das Entscheidende im 
Glaubensleben ist, darum gibt es fiir den Sadhu auf re- 
ligidsem Gebiet nur eine Autoritat, die Autoritat der frommen 
Menschen, die in ganz persdnlichem Umgang mit Gott 
stehen. Weder scharfsinnige Philosophen noch _ gelehrte 
Theologen kénnen Wegweiser fiir das innere Glaubens- 
leben sein. 


« Wollen wir etwas von Religion lernen, miissen wir uns an 
die wenden, welche ,Fachleute‘ auf dem Gebiete der Religion sind, 
deshalb, weil sie selbst erprobt und erfahren haben, was Religion be- 
deutet. Wir kénnen nicht von einem Ingenieur verlangen, da er sich 
auf Chirurgie versteht, oder von einem Chirurgen, da8 er mit Mechanik 
vertraut ist. Was wissen Dogmatiker und Philosophen von Christi 
Gottheit? Geht statt dessen zu den ,Spezialisten‘ der Religion, zu 
den Mystikern, den Propheten und Betern. >? 


Die innere Heilserfahrung, die sich im Gebetsleben voll- 
zieht, ist das A und O in der Verkiindigung des Sadhu. Aber 
diese innere Erfahrung ist nicht nur ein freischwebendes 
Seligkeitsgefiihl, sondern bedingt und getragen von der tiber- 
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natiirlichen, géttlichen Wirklichkeit. Um diese Wirklichkeit 
nicht im bloBen Gefiihle verschwimmen zu lassen, bedarf 
der Fromme klarer und fester Vorstellungen. Es gibt kein 
echtes und volles religidses Erleben, das der anschaulichen 
Vorstellungen ganzlich entbehren kann. Die konkrete Vor- 
stellung verbiirgt geradezu die Realitat der gefiihls- und 
willensmaBigen religidsen Erfahrung. Je groBer eber die 
Unmittelbarkeit und Lebendigkeit der inneren Erfahrung 
ist, desto starker ist auch die schépferische Kraft der Vor- 
stellungsbildung. Sundar Singhs religidse Vorstellungsbilder 
sind zum gréBten Teil seine eigene Schépfung; zum Teil 
hat er sie auch dem alten indischen Schrifttum, z.B. den 
Upanishaden‘, und zeitgendéssischen indischen Dichtern wie 
Tagore entnommen.® Er selbst besitzt eine geradezu wunder- 
bare Fahigkeit, seine Glaubenserfahrungen in ganz schlichten 
und doch zugleich ungemein farbigen Bildern und Gleich- 
nissen auszudricken und dadurch andern anschaulich zu 
machen. Das Gleichnis ist jedoch fiir den Sadhu nach einer 
treffenden Feststellung Séderbloms « mehr als ein Bild und 
eine zufallige Beleuchtung. Seine Gleichnisse sind nicht 
Einfalle, sondern haben fiir ihn dieselbe feste Form wie 
Glaubenssatze. Ja, die Bilder, welche seine spielende Vor- 
stellungskraft einmal gefunden hat, sind die Theologie des 
Sadhu... Sein Denken lebt in Gleichnissen und Bildern, 
und jedes hat seinen bestimmten Platz in seiner Botschaft 
von Gott und dem Menschen. >*° 

Ein aus dem alltéglichen Leben gegriffenes Gleichnis 
bedeutet dem Sadhu stets die Lésung eines religidsen Pro- 
blems; im Angesicht des farbigen Bildes muB8B der scharfe 
Intellekt die Waffen strecken. « Wenn Sundar fiir eine 
Erfahrung der Seele oder einen christlichen Glaubenssatz ein 
treffendes Bild gefunden hat, so ist sein Erklarungsbediirfnis 
befriedigt. Das Gleichnis ersetzt die Logik. Durch das 
Gleichnis wird das Licht auf einen bestimmten Punkt ge 
worfen; das Uebrige wird im Dunkel gelassen. Das hindert 
aber den Sadhu nicht, in einem anderen Zusammenhang 
eine Lehre anzuwenden, die streng genommen von seinem 
Bild ausgeschlossen wird.>*° In dieser Verwendung von 
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Gleichnissen 4hnelt Sundar Singh ebenso den Propheten des 
Alten Testamentes und Jesus von Nazareth wie dem gréssten 
Religionsstifter seines Heimatlandes, Gotama Buddha.'* Sie 
alle sind darin einig, daB sie, um das religidse Geheimnis 
auszudriicken und zu umschreiben, die anschauliche Gleich- 
nissprache gebrauchen und den Begriffsapparat philoso- 
phischer Logik verschmahen. Bei ihnen allen ist der Ver- 
zicht auf die Abstraktion und die Beschrankung auf das 
konkrete Gleichnis durch die naive Konzentration auf die 
personliche religidse Erfahrung bedingt. Die Meisterschaft 
der Gieichnisrede ist im Grunde nur der AusfluB einer anti- 
intellektualistischen Erfahrungsfrémmigkeit. 

Sadhu Sundar Singh ist ein ausgesprochener Vertreter 
eines persdnlichen Erfahrungschristentums. Sein Grund- 
gedanke, da8 das christliche Glaubensleben in der pers6n- 
lichen Herzenserfahrung liege, bestimmt durchaus seine 
Anschauung iiber Gott, Christus und Kirche. Es ist lockend, 
diesen Grundgedanken durch seine ganze religidse Vor- 
stellungswelt hindurch zu verfolgen. 


2. Der Gottesgedanke. 


Deus ineffabilis — mit dieser Lieblingsbezeichnung der 
Mystiker muf auch der Gottesgedanke Sundar Singhs ge- 
kennzeichnet werden. Die starke Betonung der Unbegreif- 
lichkeit und Unaussprechlichkeit des Géttlichen verrat den 
Sadhu als Ekstatiker. Wenn er tiber das Geheimnis der 
ewigen gottlichen Wirklichkeit redet, so ist er stets von dem 
BewuBtsein beseelt, daf& alle menschliche Rede vollig unzu- 
reichend ist, um diese Wirklichkeit auszudriicken. Am 
stirksten aber wird ihm das godttliche doeytoy bewuBt, 
wenn er aus der Wunderwelt der Ekstase in diese irdische 
Welt zuriickkehrt. 

«In einigen Augenblicken erfiillte der Herr mein Herz so sehr 
und sprach so wundervolle Worte, da8 ich, selbst wenn ich ganze 
Biicher dariiber schriebe, sie nicht alle verkiinden kénnte. Denn diese 


himmlischen Dinge kénnen nur in himmlischer Sprache ausgesprochen 
werden; irdische Zungen sind fiir sie ganzlich unzulanglich.> < In 
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den Visionen sehe und hére ich eine Menge Dinge, von denen ich 
wohl ein klares Bild in der Seele trage, die ich aber nicht einmal in 
hindustanischer Sprache, geschweige denn in englischer Sprache aus- 
driicken kann; selbst der Versuch, sie in Worten auszudriicken, wiirde 
vergeblich sein, weil sie ihre Schénheit verléren, wenn sie aus jener 
Welt herausgenommen und in diese versetzt wiirden.» <Es gibt keine 
Sprache, welche die Dinge, die ich in der geistigen Welt sehe und hGre, 
auszudriicken vermag; ich gleiche dem Stummen, der die SiBigkeiten, 
die ihm gegeben werden, schmeckt und genieBt, sie aber anderen 
weder nennen noch beschreiben kann. >1? 


Auch die biblischen Schriftsteller, die «im Geiste > 
d. h. in der Ekstase die géttliche Offenbarung empfingen, 
empfanden es nach der Meinung des SAdhu schmerzlich, 
da8 sich die himmlische Wirklichkeit nicht in Worten aus- 
driicken 148t. Denn « Gott hat keine Sprache >,* der Deus 
absconditus spricht nicht und kann nicht ausgesprochen 
werden. 

Dieser verborgene Gott, den keine Menschenzunge aus- 
sprechen kann, ist ein « Abgrund der Liebe», oder, wie 
Sundar Singh in einem beliebten indischen Ausdruck sagt, 
ein « Ozean von Liebe >.“ 

« Wir sagen in Indien: ,Gott ist ein ganzer Ozean von Liebe.‘ 
In diesem Ozean sollen wir leben. Aber die Siinde fiihrt uns hinweg. 


Doch, Gott sei Dank, Christus kann das Netz der Siinde zerreissen und 
uns wieder in den Ozean von Gottes Liebe zuriickfiihren.>+*5 


Dieser Ozean zieht unwillkirlich alle Stréme des 
menschlichen Seelenlebens an sich. Aber Gott zieht nicht 
nur den Menschengeist an sich, er ist nicht nur das Ziel 
alles menschlichen Sehnens, in seiner unendlichen Liebe 
sehnt er sich vielmehr nach dem Gliick seiner Geschépfe, 
er stro6mt unaufhérlich Liebe aus. er neigt sich zum 
Menschen herab, er schenkt und erlést. Der Gott der neu- 
platonischen wie der streng veddntischen Mystik ist die 
Quelle und der Magnet des Universums, das Objekt und 
die Befriedigung aller geistigen Sehnsucht; aber er ist nicht 
der Liebende, Helfende, Erlésende. Er braucht nichts und 
verlangt nichts; er ist so anziehend und unpersénlich wie 
ein Berggipfel. Der Gott der christlichen Mystiker wie der 
indischen Bhakti-Mystiker hingegen ist die persOnliche Liebe, 
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die den Menschen als Gegenstand der Liebe ebenso braucht 
wie der Mensch Gott. Das Liebesverhiltnis zwischen Gott 
und Mensch ist kein einseitiges, blo8 menschliches, sondern 
ein doppelseitiges. Juliana von Norwich sagt: <« Unser 
naturliches Verlangen ist, Gott zu haben, und Gottes 
innerster Wille ist, uns zu haben. »*® Noch paradoxer driickt 
diesen Gedanken Meister Eckhart aus: < Ihm ist viel néter, 
daB er uns gebe, als uns not ist, zu nehmen.»*”? Sundar 
Singh hat diesem Grundgedanken christlicher Mystik feinen 
Ausdruck gegeben: 

«Gott selbst hat es gern, da8 wir beten. Er freut sich itiber 
unsere Anbetung. Ja, Gott und die Seele verlangen beide nacheinander. 
Gott braucht unser Gebet, so wie die Mutter sich nicht wohl fiihlt, wenn 
nicht das Kind an ihrer Brust liegt und trinkt. Gott wird reicher da- 
durch, da8 er uns schenken darf, was wir brauchen, so wie auch wir 
reicher werden dadurch, daB wir uns und das Unsere ftir andere aus- 
geben. >18 


Wie viele auBerchristliche und christliche Mystiker 
gebraucht Sundar Singh hier und sonst noch 6fter ganz un- 
befangen das Bild der Mutterschaft im Hinblick auf das 
Wesen Gottes, ein Bild, das in der Tat jenes doppelseitige 
Liebesverhaltnis zwischen Gott und Seele fein veranschau- 
licht. <« Gott ist unsere geistliche Mutter. >*° 

Gott ist schenkende Liebe und nichts anderes. Die Liebe 
ist sein ganzes Wesen, er ist — um ein Lieblingswort 
Luthers zu gebrauchen — <eitel lauter Liebe und Barm- 
herzigkeit >. 


« Gottes Liebe ist unbeschrankt, denn er liebt nicht nur die Guten, 
die an ihn glauben, sondern auch die Bésen, die einstweilen noch ihm 
den Glauben verweigern. Und Gottes Liebe ist selbstlos; wer ihn liebt, 
‘darf auch die Briider lieben und von ihnen gelicbt werden, >2° 


Hinter dem Glauben an Gottes wesenhafte Liebe tritt 
bei Sundar Singh der Gedanke an einen eifernden und 
zurnenden, richtenden und rachenden Gott stark zuriick. 
Die Polaritat des biblischen Gottesgedankens zwischen 
Zorn und Liebe fehlt seiner Gottesidee. Fiir die Propheten, 
fiir Jesus und Paulus ist Gott unverkennbar beides: Grimm 
und Huld, Zorn und Liebe, Richter und Retter, Racher und 
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Helfer — in der Sprache der heutigen Religionsphilosophie 
ausgedriickt: tremendum und fascinosum. < Gerechtigkeit 
und Gericht ist deines Stuhles Festung, Gnade und Treue 
ist vor deinem Angesicht » (Ps. 89, 15). Wohl tritt bei den 
neutestamentlichen Gottesmannern die 60y% (Zorn) immer 
starker hinter die gottliche dydy zuriick, aber sie ent- 
schwindet nicht einmal im Evangelium der Liebe, im 
Johannesevangelium, ganz: éve: 4) 607) (Joh. 3, 36). Erst 
im ersten Johannesbrief finden wir keine Spur mehr vom 
gottlichen Zorn; hier erst findet sich die véllige Gleichung: 
« Gott ist Liebe» (4, 16). In der Geschichte des christ- 
lichen Gottesgedankens streiten sich 6077 und Gydzy standig. 
In einer neuen, eigenartigen Form verband Luther diese 
beiden Gegensdtze, indem er einen Unterschied machte 
« zwischen Gott und Gott> und in paradoxer Weise von 
der < Flucht von Gott zu Gott » sprach, vom <« verborgenen > 
Gott zum < offenbaren >, vom ziirnenden zum vergebenden: 
es gilt «zu appellieren von seinem Richterstuhl zu seinem 
Gnadenstuhl >. Der rachende und strafende Zorn ist ihm 
an Gott nicht minder wesentlich wie die schenkende und 
verzeihende Liebe, die er wie wenige von den gro8en christ- 
lichen Frommen besungen. Der Gott der siindenvergebenden 
Liebe ist ihm zugleich die furchtbare Majestat, deren Wahr- 
zeichen < die drei R» sind: « Riihmen, Richten, Rachen ».** 
Diese Polaritat von Zorn und Liebe im géttlichen Wesen 
und Wirken hat der SAdhu nicht mit der gleichen Klarheit 
erfa8t wie Luther. Wohl redet auch er in seinen Predigten 
bisweilen von Gottes Gericht und Gerichtstag. Das. escha- 
tologische Motiv klingt wiederholt in seinen Ansprachen an;” 
auch spricht er von dem gegenwartigen Gericht: « Fiirwahr, 
meine Freunde, in einem Sinn ist der Tag des Herrn schon 
gekommen, denn Gottes Gericht ist iiber uns. >? Doch mit 
diesem Gedanken vom Gericht Gottes kreuzt sich die 
Idee von dem immanenten Gericht der S iinde, wodurch 
die Gerichtsidee vom géttlichen Wesen losgetrennt wird. 
Mit einer Zahigkeit und Energie sondergleichen hat er 
gegenuber allen Einwanden christlicher Theologen scine 
Erfahrung von der reinen und ausschlieBlichen Liebe 
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Gottes verfochten.* Gottes Liebe ist iiberall wirksam, selbst 
in der Hélle — so wurde dem Sadhu in der Ekstase ge- 
sagt.** Nicht Gott richtet, verurteilt und straft einen siin- 
digen Menschen, sondern < es ist die Siinde selbst, die sich 
als Strafe in dem Siinder, der sich von ihr beherrschen 
la4Bt, auswirkt >.”° 


< Gott richtet die Siinder nicht, es ist die Siinde, die sie richtet, 
und sie miissen sterben in ihren Siinden. Oft werde ich gefragt: ,Wenn 
Gott Liebe ist, wie kann er die Menschen zu ewiger Hdllenstrafe ver- 
dammen?* Ich antworte alle Zeit: ,Gott hat nie einen Menschen zur 
Hdlle geschickt und wird es nie tun, es ist die Siinde, die zur Hdlle 
sendet.. Betrachtet den Fall des Judas Ischariot: Als er den Herrn 
verraten hatte, lie8 ihn weder Pilatus hangen noch der Hohepriester 
noch unser lieber Heiland noch die Apostel. Er erhangte sich selbst; 
er beging Selbstmord; er starb in seinen Siinden. So ist das Ende des 
Menschen, der in Siinde lebt.>?7 «Gott haBt die Siinder nicht, die 
Siinder aber ihrerseits lieben die Siinde und hassen Christus.» < Gott 
straft niemand. Er verdammt niemand zur Hdlle... Ein solcher Ge- 
danke ist unvereinbar mit Gottes Liebe, welche Christus verkiindet und 
die sich offenbart in Christi Opfertod. Nein, der Siinder straft sich 
selbst; der Sklave der Liiste und der Welt verurteilt sich selbst zur 
Unseligkeit. Das Herz des Menschen kann so beschaffen sein, da8 er 
sich nur in der Hdlle, d. h. auBerhalb des Friedens Christi wohl fiihlt.»28 


«< Die Wiedergeborenen kénnen das himmlische Reich schauen und 
sich dort heimisch fiihlen, die anderen kénnen es nicht. Dies ist das 
wirkliche Gericht, und es wird taglich gehalten. Es findet nicht erst 
durch ein Eingreifen Gottes statt, das uns von ihm trennt, 
es findet innerlich statt.» <«Nachdem die Seele den Leib verlassen 
hat, weiB sie alles, was ihr begegnet ist. Die Erinnerung an alles 
Geschehene ist frisch und lebendig. Und darnach wird sie gerichtet. 
Das gottliche Licht zeigt die Gottlosen sich selber gleichsam im Spiegel, 
sie sehen sofort, daB sie in der Gemeinschaft der Heiligen und Engel 
nicht leben kénnen. Sie fiihlen sich dort so fremd, alles scheint ihnen so 
anders geartet, daB sie selbst darum bitten, den Himmel verlassen zu 
diirfen. Gott st6B8t die Menschen nicht vom Himmel aus. >?° 


<In Nordindien war ich bei einem mir befreundeten Manne zu 
Gaste, und wir redeten viel iiber geistliche Dinge. Eben war ein Jiing- 
ling angekommen, der mit dem Sohne meines Freundes eine Woche 
verbringen wollte. Sobald er unsere Unterhaltung anhorte, wurde er 
unruhig; es war klar, daB er sich nicht wohl fihlte. Und siehe da, 
er, der fiir einen wéchentlichen Aufenthalt sich angemeldet hatte, 
fragte schon nach wenigen Minuten nach dem Fahrplan, um die erste 
beste Fahrgelegenheit zur Riickreise zu erkunden. ,Was hast du, da8 
du, kaum hier angekommen, wieder abreisen willst?‘ fragte ihn mein 
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Freund. ,Du solltest fiir eine Woche kommen, dein: Zimmer ist bereit, 
und du bist allen willkommen.‘ Der Jiingling riickte nicht gern mit 
der Wahrheit heraus, aber mein Freund fand bald, daB jene geistliche 
Unterredung, der er einige Minuten zugehdrt hatte, ihm auBerst peinlich 
war und da8 eine ganze Woche solcher Unterhaltung ihm das Haus 
zur Hélle machen muBte. Ehe eine halbe Stunde vorbei war, war er 
fort. Aehnlich ist es mit den Siindern im Himmel. Gott ist Liebe und 
will uns in seiner Nahe haben. Wie k6énnte er seine Kinder von sich 
fern halten? Wie kénnte er sie zur Hélle fahren und dort bleiben 
lassen? Es ist nicht Gott, der die Siinder zur Hdlle fiihrt, es ist ihre 
eigene Siinde. Gott erlaubt jedermann, in den Himmel zu kommen, ja, 
er ladt jedermann dringend zum Kommen ein. Aber den Siindern ist 
der Aufenthalt dort selbst eine Pein, darum verlangen sie nicht nach 
ihm... Nicht Gott erschwert ihnen den Aufenthalt im Himmel oder 
macht ihn ihnen unméglich... Nein, der Zustand ihres Herzens 1aB8t 
sie dort ihres Lebens nicht froh werden. »%° 

Sundar Singh ist tief iiberzeugt, daB nicht Gott den 
Siinder richtet, sondern dessen eigene Siinde. Er beruft sich 
zur Rechtfertigung dieser Auffassung auf das Johannes- 
evangelium. ‘ 

«Ich bin nicht gekommen, daB ich die Welt richte, sondern daB 
ich sie erlése> (12, 47). «Gott hat seinen Sohn nicht in die Welt 
gesandt, daB er die Welt richte, sondern da8 die Welt durch ihn 
selig werde.» < Wer nicht glaubt, der ist schon gerichtet > (3, 17 f.). 


In der Tat bilden solche Stellen eine Stiitze fiir Sundars 
Abweichung von der gewohnlichen christlichen Anschauung. 
Aber Canon Streeter hat recht gesehen, daf der Sadhu diese 
Auffassung kaum aus dem Johannesevangelium heraus- 
gelesen hatte, wenn er nicht unbewuBt unter der Nach- 
wirkung der indischen Karmalehre stiinde. Wohl verwirft 
er mit aller Entschiedenheit die indische Grundlehre von 
der Seelenwanderung. Aber die Idee einer rein automa- 
tischen Strafwirkung des siindigen Tuns, welche im 
indischen Karmagedanken enthalten ist, wird vom SAdhu 
durchaus festgehalten. Der alte Grundsatz der Upanishaden 
lautet: « Yathaékdri yathdcdri thaté bhavati>, « Yat karma 
kurute tad abhisampadyate >» (« Je nachdem einer handelt, 
je nachdem einer wandelt, so wird er >; « Je nach der Tat, 
die einer vollbringt, darnach ergeht es ihm »).** Und das 
Taittiriya-Brahmana sagt noch deutlicher: < Das Brahma 
hat nichts mit Karma zu tun.>*? Diese Axiome gelten auch 
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fiir den christlichen SAdhu. Ueber das Schicksal des Men- 
schen entscheidet nicht der géttliche Richter, sondern seine 
eigene Tat. Nach einem immanenten Gesetz kann der 
sundige Mensch nur in der Gottesferne, d.h. in der Holle 
weilen. Das Gericht Gottes besteht bei Sundar Singh 
nur darin, da8 der Siinder in der géttlichen Gegenwart 
durchleuchtet wird und so die Einsicht in seine Siindigkeit 
und Verdammnis gewinnt. In eigenartiger Weise ist hier 
der uralte Karmagedanke von der Samsdra-Idee losgelést 
und mit johanneischen Gedanken verkniipft — ein deut- 
liches Beispiel einer schépferischen Synthese von christ- 
lichem und indischem Geiste. 

Das Zuriicktreten des tremendum im Gottesgedanken 
wie die starke Betonung der Liebe im géttlichen Wesen ver- 
leiht von selbst der Gottesvorstellung des SAdhu einen 
statischen Charakter. Der Gott, der keinen flammenden 
Zorn kennt, ist der Deus semper quietus aller Mystik, Deus 
tranquillus tranquillans omnia.** «Gott ist Ruhe; er ist 
ruhig in all seinem Wirken>; «er wirkt stille und macht 
nie Larm.>* Weil der stille Herzensfriede fiir Sundar 
Singh die reinste und vollkommenste Gotteserfahrung 
bedeutet, darum kann auch der ewige Gott, der in diesem 
Frieden seine Gegenwart offenbart, nur _ heilige Ruhe 
sein. Jene lautlose Stille, welche das Brahma der Upani- 
shaden und das Nirvana Buddhas umschwebt, durchdringt 
auch den mystischen Gottesgedanken Sundar Singhs. 


38. Die Schépfung. 


Gottes Wesen ist reine Liebe; diese Liebe ist es auch, 
die den unendlichen Gott bewegte, aus der Fiille seiner Herr- 
lichkeit und Seligkeit herauszutreten und eine endliche, 
geschopfliche Welt ins Dasein zu rufen. Sundar Singh 
wiederholt den groBen christlichen Gedanken, dem der 
Aquinate seine klassische Fassung gab, da Gott die Welt 
schuf, um an seiner Vollkommenheit andere Wesen teil- 
nehmen zu lassen (intendit solum communicare suam per- 
fectionem, quae est eius bonitas).*° 
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< Gottes Zweck bei der Schépfung ist nicht, irgend welchen Mangel 
in seinem Wesen zu erganzen, denn er ist vollkommen in sich selbst. 
Aber er erschafft, weil es in seiner Natur liegt zu erschaffen. Er 
gibt Leben, weil die Verleihung von Leben zu dem eigentlichen Wesen 
seiner lebenzeugenden Macht und TAatigkeit gehért. Die Menschen gliick- 
lich zu machen durch seine Schépfung und ihnen rechte Freude zu 
geben durch seine lebenspendende Gegenwart gehért zum eigentlichen 
Wesen seiner Liebe. >3° 


Die geschaffene Welt ist nicht mit Gott identisch; die 
Gottesidee des SAddhu entbehrt jenes pantheistischen Cha- 
rakters, welcher der Kosmologie der Upanishaden und des 
Vedanta eigen ist (vgl. u. S. 223 f.). 

«Die indischen Seher verloren Gott in der Natur; der christ- 
liche Mystiker hingegen findet Gott in der Natur. Der Hindu- 
mystiker glaubt, da8 Gott und Natur eines und. dasselbe sind; der 


christliche Mystiker wei8, daB es einen Schdpfer geben mu8, der das 
Weltall schuf.> 37 _ 


Trotz dieses Wesensunterschiedes zwischen Gott und 
Welt sind beide fiir den Sadhu durch das innigste Band mit- 
einander verbunden; die sichtbare wie die unsichtbare Welt 
sind ein Abbild des unendlichen Gottes. 

<Es gibt zahllose Wesen in sichtbaren und unsichtbaren Welten. 
Durch diese zahllosen Arten werden Gottes zahllose Eigenschaften ge- 


offenbart. Jede Art spiegelt, gema8 der ihr eigenen Fahigkeit, eine 
Seite der Natur Gottes wieder. » 38 


In platonischer Weise sieht der Sadhu in der sichtbaren 
Welt eine « Kopie der unsichtbaren Welt», «die Offen- 
barung der geistigen Welt in materiellen Formen »>.*® Aber 
er erganzt diesen platonischen Gedanken durch den christ- 
lichen Offenbarungsgedanken. Er scheut sich nicht einmal, 
eine Parallele zwischen der Natur und der Heiligen Schrift 
zu ziehen: 

«Die Bibel und das Buch der Natur sind beide vom Heiligen 
Geist in geistiger Sprache geschrieben. Da der Heilige Geist der Ur- 
sprung alles Lebens ist, so ist die ganze belebte Natur das Werk des 
Heiligen Geistes, und die Sprache, in der es geschrieben ward, ist die 
Sprache des Geistes. >4° 

Dieser Glaube an Gottes Offenbarung in der Natur ver- 
leiht dem Sadhu jene innige Naturliebe, die wir bei so vielen 
christlichen und au8erchristlichen Mystikern finden. Die 
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ENR ACRE 


Lamaistifcher Tempel in Bhutia Basti, nahe Darjeeling. 
Phot. Prof. L. Scherman=Miinchen. 


Kultraum im lamaistifchen Kloster von Ghoom bei Darjeeling. 
Priester beim Gottesdienst. Phot. Prof. L. Sherman=Miinchen. 
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zahlreichen Gleichnisse, die er dem Leben der Natur ab- 
gelauscht, sind ein Beweis dafiir, wie liebevoll er standig 
die Natur beobachtet und mit ihr und in ihr lebt. 

Besonders zart ist das Band, cas ihn mit der Tierwelt 
verbindet. Wie Franz von Assisi‘ und andere christliche 
Mystiker schaut er auch im Leben der Tiere den Reflex der 
gottlichen Liebe. Als in der Schweiz einmal eine Katze zu- 
traulich seinen Scho8 aufsuchte und von ihm artlich auf- 
genommen wurde, sagte er: « Wenn schon die Liebe eines 
so kleinen Geschépfes so gro8 ist, wie gro8B muf erst die 
Liebe des Schépfers sein. >*? Weil auch die Tiere Gottes 
Liebe offenbaren, darum sind sie fiir ihn Gottes Kinder, die 
kleineren Geschwister des Menschen. 

«Der hl. Franz pflegte den Vogeln und Tieren zu predigen und 
sie Briider und Schwestern zu nennen. Und fiirwahr, sie sind Briider 


und Schwestern, denn sie haben wie wir ihr Leben vom Geber alles 
Lebens empfangen. > 4% 


Doch so wundervoll ihm Gottes Offenbarung in der 
Natur ist, hdher ist ihm wie allen Mystikern die Offen- 
barung Gottes im Grunde der Menschenseele. 

« Eines Tages fand ich eine Blume und fing an, tiber ihren Wohl- 
geruch und ihre Schénheit nachzudenken. Indem ich mich vertiefte, 
sah ich, obwohl meinem Blick verborgen, den Schopfer hinter seiner 


Schépfung. Das erfiillte mich mit Freude. Aber meine Freude ward 
noch groBer, als ich ihn in meiner eigenen Seele wirkend fand. »™ 


Auch dem SAdhu ist der Mensch als Mikrokosmus ein 
Abbild des Makrokosmus und eben deshalb die hdchste 
Form der Gottesoffenbarung. Nur der Mensch ist imstande, 
in der Natur Gottes Offenbarung, das Spiegelbild seiner 
zahllosen Eigenschaften, zu schauen. 

«Der Mensch ist ein Teil des Weltalls und ist ein Spiegel, in 
welchem sich dieses abspiegelt. Darum bildet sich die sichtbare und 
unsichtbare Schépfung in ihm ab. In dieser Welt ist er das einzige 
Wesen, das die Schépfung deuten kann. Er ist sozusagen die Sprache 
der Natur. Die Natur redet, aber wortlos. Der Mensch driickt diese 
stummen Aeusserungen der Natur in Worten aus. > *% 


So ist die Schoépfung ein Stufenreich, das in _fort- 
schreitender Vollkommenheit das Wunder von _ Gottes 
Heiler, Sundar Singh. 10 
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Schénheit und Liebe enthiillt. Auch fiir Sundar Singh gilt 
das Wort des hl. Bonaventura: 

« Alle Kreaturen dieser sinnlichen Welt fiihren den Geist des Be- 
trachtenden und Schauenden zum ewigen Gott, denn sie sind die 
Schatten seiner schaffenden Kunst, ihre Widerklange, ihre GemAlde, sie 
sind ihre Fu8spuren, ihre Abbilder und Schaustiicke.» 46 


4, Der lebendige Christus. 


Gott offenbart sich in der ganzen sichtbaren und un- 
sichtbaren Welt. Und doch bleibt der offenbare Gott ewig 
der verborgene. Niemand, nicht einmal die in der Himmels- 
glorie Verklarten, vermdgen diesen verborgenen Gott in 
seinem An-Sich zu schauen. Er ist durch alle Ewigkeit hin- 
durch der unsichtbare Gott. 

«Als ich zum ersten Male den Himmel betrat, blickte ich mich 
ringsum und fragte: ,Wo ist Gott?’ Und sie sprachen zu mir: ,Gott 
wird hier ebensowenig geschaut wie auf Erden, denn Gott ist unendlich. 
Aber hier ist Christus; er ist Goti, er ist das Abbild des unsichtbaren 


Gottes, und nur in ihm kann man Gott erblicken, im Himmel und auf 
Erden. »47 


In wundervoller Weise ist in dieser ekstatischen Er- 
fahrung das geheimnisvolle Verhaitnis vom « verborgenen > 
und <«offenbaren » Gott ausgedriickt. « Niemand hat Gott 
je gesehen, der eingekurene Sohn, der in des Vaters Scho8 
ist, er hat uns von ihm erzahit> (Joh. 1, 18). In Christus, 
dem personlichen Heilande, dem menschgewordenen Er- 
léser, vermégen wir dieses abgriindige Geheimnis der ewigen 
Liebe zu fassen. In Christus neigt sich der Unendliche zur 
hilfsbediirftigen Kreatur herab, in ihm wendet er der 
suchenden Menschheit sein Angesicht zu, und dieses An- 
gesicht ist.ein Menschenantlitz voll Milde und Gite,. stets 
verklart von liebevollem Lachelin.*” Dieses Angesicht, das 
(um einen wundervollen Ausdruck Luthers zu gebrauchen) 
«ein Spiegel der vaterlichen Barmherzigkeit > ist,** durfte 
der Sadhu in seiner Bekehrungsvision mit leiblichen Augen 
schauen, er schaut es mit seinem geistigen Auge, so oft er in 
der Ekstase den Himmel besuchen darf. Nur in und durch 
Christus, und niemals au8er ihm, ist fiir den SAdhu eine 
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Gotteserfahrung, eine Gotteserkenntnis, Gottesschau und 
Gotiesliebe méglich. Auch die Gotteserkenntnis aus der 
Natur wird erst durch die Innewohnung des Logos-Christus 
in der Seele méglich. Gott ist in Christus, Gott ist Christus 
und Christus ist Gott, «alles in allem» (Kol. 3, 11). 
< Christus ist mein Erléser, er ist mein Leben, alles ist er 
mir im Himmel und auf Erden.>*® Sundar Singhs Frémmig- 
keit ist durchaus christozentrisch. Immer wieder werden wir 
an Martin Luther erinnert, der mit der gleichen Entschieden- 
heit (obgleich haufig mit polemischer Scharfe) den Gedanken 
verficht, da&B der wahre Gottesglaube und Christusglaube 
identisch sind: 

< Wir kennen Gott nicht auBer Christo.» Gott ist die Liebe, nur 
« wenn wir ihn in der Person Christi ansehen. » « Er hat sich nirgends 
denn in und durch ihn allein offenbaret, daB man sein Herz und 
Willen sehe.» <La8 dir niclit einreden, da8B du Gott anderswo suchest, 
denn in dem Herrn Christo noch mit anderen Gedanken umgehest . . 


Tue deine Augen zu und sprich: Ich will von keinem anderen Gott 
wissen denn in meinem Herrn Christo. » 5° 


Der schwache Mensch kann dem ewigen Gott nicht ins 
Auge schauen, ohne von diesem Feuermeer von Macht und 
Herrlichkeit verzehrt zu werden; er kann den unendlichen 
Gott nicht in seiner « nackten Majestaét » sehen und fassen. 
Darum bekleidete sich Gott mit einer menschlichen Hulle, 
er zeigte sich in einem menschlichen Bilde, er nahm 
Menschengestalt an. Christus spricht zu dem Sadhu, der 
« zu des Meisters Fii8en > sitzt: 


«Um die Menschen auf den rechten Weg zu leiten, konnte ich 
kein besseres Mittel fiir meine Offenbarung finden, als da ich um des 
Menschen willen Mensch wurde, damit der Mensch verstehen sollte, 
daB Gott nicht eine fremde, furchtbare Macht ist, sondern daB er 
Liebe ist und dem Menschen gleicht, der nach seinem Bild und 
Gleichnis geschaffen ist. > 54 

«Der Mensch hat eine natiirliche Sehnsucht, Gott zu schauen; 
wir verlangen danach, ihn zu sehen, den wir zu verehren trachten; 
allein er ist unendlich. Ich fragte die Gétzendiener: ,Warum betet ihr 
die Gétzenbilder an?‘ Sie antworteten: ,Gott ist unendlich, und diese 
Bilder sollen uns nur dazu verhelfen, unseren Geist zu sammeln. Mit 
Hilfe dieser Symbole kénnen wir anbeten, kénnen wir ein wenig ver- 
stehen.‘ Mit dem, den wir lieben, méchten wir reden, ihn méchten 

10* 
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wir sehen. Die Schwierigkeit besteht darin, da8 wir Menschen ihn 
nicht sehen kénnen, weil er unendlich ist. Sollten wir jemals unend- 
lich werden, dann kénnten wir Gott schauen.52 Hier und jetzt sind wir 
unfahig, ihn zu schauen, ihn, unsern Schépfer, unsern Vater, den 
Geber des Lebens. Das ist’s, warum er Fleisch geworden, er nahm eine 
menschliche, eine begrenzte Gestalt an, damit auf diese Weise dic 
Menschen ihn schauen kénnten. > 5% 

Auch auf diese Erfahrung des Sadhu fallt Licht durch 
Luthers christclogische Ausfiihrungen, die an die Gedanken 
mittelalterlicher Mystiker (vor allem Seuses) ankniipfen.™ 
Die ewige gottliche Substanz — Luther nennt sie den 
Deus absolutus, den Deus nudus, den Deus absconditus 
— ist dem menschlichen Geiste vollig unsichtbar und un- 
zuganglich. «Gott wohnt im unzuganglichen Lichte. > 
Zwischen dem go6ttlichen An-sich und der menschlichen 
Natur gahnt eine uniiberbriickbare Kluft. Der Mensch, der 
es wagt, aus eigener Kraft zur Gotteserkenntnis zu gelangen, 
wird von der furchtbaren Majestaét und Glorie Gottes zer- 
malmt. Es gibt keinen Weg zum ewigen Gott, den sich 
die siindige Menschennatur selbst bahnen kénnte. Aber 
Gottes innerstes Wesen ist lauter Freundlichkeit und Barm- 
herzigkeit, Gott will, da8 der Mensch ihm in sein volles 
Herz blicke. Darum paBt er sich der menschlichen 
Fassungskraft an, er la8t sich von seinem Himmel herab, 
er hilit sich in ein unscheinbares involucrum, bietet sich 
in einem schlichten Gleichnis (similitudo) dar, er stellt dem 
Menschen ein Abbild seiner selbst (imago sui) vor, gibt ihm 
ein symbolum seiner unbegreiflichen Weisheit und Liebe, 
einen Schirm (umbraculum), der ihn schiitzt vor den Glut- 
strahlen der géttlichen Mittagssonne. Der Deus nudus wird 
so zum Deus involutus, der Deus absolutus zum Deus incar- 
natus, der Deus absconditus zum Deus revelatus. An diesen 
schlichten Hiillen, in denen sich Gott offenbart, an dem Sohn 
der Jungfrau, der in der Krippe liegt, an dem Schmerzens- 
mann, der am Kreuz hangt, mu8B der Mensch, der Gott 
sucht, seinen Blick haften lassen, denn in diesen Bildern 
(imagines), in diesen « Symbolen > (wie Luther ausdriicklich 
sagt) findet der Mensch < den Gott, den er ertragen kann, 
der ihn tréstet, zur Hoffnung aufrichtet und erlést >. Der 
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fleischgewordene Gottessohn ist es also, < der uns des Vaters 
Herz und Willen abmalt (pingit),> «er ist jene Hiille 
(involucrum), in der die géttliche Majestit mit allen ihren 
Gaben sich uns darbietet, daB es keinen so armseligen Siinder 
geben kann, der nicht wagte, zu ihm zu treten, in der Gewib- 
heit, Gott zu erlangen. So allein ist der Anblick Gottes 
in diesem Leben ertraglich und méglich. > 

« Das Geheimnis des Gottmenschen>, des < fleisch- 
gewordenen Gottes >,** das Luther mit theologischer Scharfe 
durchdrungen hat, wird von Sundar Singh in einer Reihe 
farbiger Gleichnisse veranschaulicht, die fiir ihn eine Apo- 
logetik des christlichen Inkarnationsdogmas darstellen. 


« Einst wollte ich tiber den Sutlej setzen, aber da war weder Boot 
noch Briicke. Da sagte ein Mann zu mir: ,Mit Luft kannst du iiber- 
setzen.‘ Ich dachte, er sei-ein Narr, die Luft ist da zum Einatmen, aber 
sie kann mich doch nicht iiber den Flu8 setzen. Der Mann aber nahm 
einen aus Tierhauten verfertigten Schlauch, fiillte ihn mit Luft, die er 
hineinblies, und hieB mich darauf sitzen. Ich setzte mich auf den 
Schlauch und kam sicher und wohlbehalten am anderen Ufer an. Die 
freie Luft, die ich einatmete, konnte mir nicht helfen, wohl aber die im 
Schlauch zusammengepreBte Luft. Sie war stark genug, mich tiber das 
Wasser zu tragen. Gott ist Geist, Atem, und wie der Atem, so ist Gott 
tberall. Aber dieser iiberall in der Welt waltende gottliche Geist muBte 
Fleisch, Gott mu8Bte Mensch werden in Christus. In ihm haben wir das 
volle Heil. Allerdings, so wenig wir die Luft im Schlauch sehen konnen, 
so wenig kénnen die Menschen Gott sehen in der Person Jesu. > 57 


«Ein Mann in Kaschmir besaB viele hundert Schafe. Seine 
Knechte fiitterten und besorgten fiir gewohnlich die Herde. Jeden 
Abend zahlte man sie und fand, da’ immer einige fehlten. Da schickte 
der Besitzer seine Knechte aus, die Schafe zu suchen, aber diese wollten 
wegen der wilden Tiere nicht hingehen. Sie waren angestellte Diener, 
nicht Besitzer, darum liebten sie die Schafe nicht. So entschloB er 
sich, selber hinzugehen, um seine Schafe zu retten. Aber die Schwierig- 
keit bestand fiir ihn darin, da8 ihn die Schafe doch nicht kannten, sie 
liefen von ihm weg. Da fand er folgenden Ausweg. Er zog die 
Haut eines Schafes iiber sich und sah aus wie ein Schaf. Dann suchte 
er so alle die verlorenen Schafe, und brachte sie in eine Héhle. Er 
pflegte sie dort einige Tage, bis sie heil waren. Da fingen die Schafe an, 
ihm zu trauen. Als er vor ihnen herging, folgten sie ihm alle nach. Wohl- 
behalten brachte er sie in sein Haus zurtick. Darnach zog er das Schaf- 
fell wieder ab, und die Schafe miissen dartiber sehr verwundert gewesen 
sein. Er lebte wie seine Schafe und wollte ein Schaf werden, um 
sie zu retten. So ist Gott Mensch geworden, weil er die Menschheit 
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liebte und erretten wollte. Die Menschen kénnen aber jetzt seine 
Herrlichkeit nicht sehen, sie sehen nur die aufere Erscheinung, wie 
die Schaflein das Schaffell. Die Zeit wird kommen, wo man gewahr 
werden wird, daB er Gott ist und nicht ein Mensch. >5§ 


«Vor einigen Jahren sah ich, wie man einem einfachen Mann 
vom Lande eine mit Milch gefiillte rote Glasflasche zeigte. Man fragte 
ihn, was die Flasche enthalte. Er sagte: ,Wein, Branntwein, Whisky’. 
Er wollte nicht glauben, da8 sie mit Milch gefiillt sei, bis er die Milch 
herausflieBen sah, weil er tiber der roten Farbe der Flasche die weiBe 
Farbe der Milch nicht sehen konnte... So geht es mit der Person des 
Heilandes. Er wurde Mensch, und seine Géttlichkeit war verborgen in 
seiner Menschheit. Die Leute sahen ihn miide, hungrig, durstig und 
sagten: ,Wenn er Gott ist, warum ist er miide, hungrig und durstig und 
betet zu Gott?‘ Sie sahen nur sein menschliches Wesen und konnten 
nicht glauben, daB er auch géttlichen Wesens sei. Aber diejenigen, 
die ihm nachfolgten und mit ihm lebten, wuBten, daB er nicht nur 
Mensch, sondern auch Gott sei. 5? 


« Vor einigen Jahren erzaihlte man mir in Tibet die Geschichte 
eines Kénigs, der eine Botschaft an sein Volk zu senden hatte. Er 
itbergab sie seinen Dienern mit dem Auftrag, sie zu tiberbringen. Diese 
aber konnten es nicht so tun, wie er gewiinscht hatte. Der Konig, der 
sein Volk liebte, beschlo8 nun, selbst diese Botschaft seinen Untertanen 
zu liberbringen, um sich selbst von ihren Schwierigkeiten zu tiberzeugen. 
Er konnte nicht als Kénig dorthin gehen, denn er wiinschte, daB® seine 
Untertanen in aller Freiheit ihm thre Leiden und NOte erzahlen sollten. 
Er verkleidete sich darum, legte seine kéniglichen Gewander ab und 
zog sich an wie ein armer Mann. Dann ging er miiten unter das Volk 
und sagte: ,.Ich bin von dem Ké6énig gesandt, um mich nach euren 
Schwierigkeiten zu erkundigen.’ Die Armen, die Elenden hatten nun 
Vertrauen und sagten ihm ihre Aengste, er erfuhr, wie er ihnen zu Hilfe 
kommen konnte. Aber es fanden sich auch stolze Leute, die nicht 
glauben konnten, daB ein so armer Mann der Bote des Kénigs sei; so 
beschimpften sie ihn und jagten ihn fort. Spater kam der Kénig zu 
seinen Untertanen an der Spitze seiner Armee in seiner ganzen kénig- 
lichen Majestat, und das Volk konnte ihn nicht wiedererkennen noch 
glauben, daB er derselbe war. Sie sagten: ,Damals sollte das ein Armer 
gewesen sein und heute sollte das der Konig sein!‘ Die Stolzen, die 
ihn verhéhnt hatten, wurden bestraft und ins Gefangnis geworfen, die 
ihn aber aufgenommen hatten, wurden geehrt und ihre Not beseitigt. 
Ebenso ist es mit dem Wort des Lebens, das Mensch geworden ist; 
sein Volk hat seine Herrlichkeit nicht erkennen kénnen und ihn 
gekreuzigt. Es kommt aber die Zeit, da wir ihn in seiner Herrlichkeit 
sehen und erkennen werden, da& es derselbe Jesus Christus ist, der 
hier auf Erden wie ein Armer dreiunddreiBig Jahre gelebt hat. >8 


«Ein K6énig hatte einen ersten Minister, einen sehr gebildeten 
Mann, der Christ wurde und seinen Glauben vor dem ganzen Volk 
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bekannte. Er erklarte, da8 er an den Heiland glaube, der in diese 
Weit gekommen sei, um die Siinder zu erlésen. Dem Kénig war das 
unverstandlich. ,Aber,‘ sagte er, ,wenn ich will, daB etwas geschehen 
soll, dann gebiete ich es meinen Dienern, und das geniigt. Warum sollte 
der Kénig der Kénige selbst in diese Welt kommen?‘ Der Kénig wollte 
seinen Minister wegen seiner Bekehrung zum Christentum entlassen; da 
er ihn aber sehr liebte, versprach er ihm seine Gnade, wenn er ihm eine 
Antwort auf diese Frage geben kénne. ,Gewahrt mir vierundzwanzig 
Stunden‘, sagte zu ihm der Minister, ,und ich will euch antworten.’ Er 
lie8 nun einen geschickten Schnitzkiinstler holen und trug ihm auf, 
eine Puppe zu verfertigen und sie genau so zu kleiden, wie das zwei- 
jahrige Kind des Kénigs. Am folgenden Tag machte der Kénig im Boot 
eine Spazierfahrt. Der Schnitzkiinstler war angewiesen, sich am Ufer 
des Flusses zu halten und auf ein vereinbartes Zeichen die Puppe ins 
Wasser zu werfen. Der Kénig sah die Puppe fallen, und in der 
Meinung, es sei sein Kind, sprang er ins Wasser. Der Minister fragte 
ihn sodann, warum er selbst sein Kind habe retten wollen, wahrend 
doch ein Wort an seinen Diener geniigt hatte. ,Es ist das Herz des 
Vaters, das so handeln muBte‘, rief der Ké6nig. Und der Minister ant- 
wortete: ,So hat sich auch Gott nicht damit zufrieden gegeben, den 
Menschen eine Heilsbotschaft zu senden, sondern seine unendliche 
Liebe lie8 ihn selbst vom Himmel herabsteigen, um uns zu erldésen. >61 


Gottes Menschwerdung glaubig zu bejahen, bedeutet fiir 
Sundar Singh keine unitiberwindliche Schwierigkeit. Der 
hinduistische Glaube an die verschiedenartigen avatdra 
(Herabkiinfte) der Heilandgottheit wie der Glaube an die 
G6ttlichkeit der guru, der besonders in der Sikh-Religion 
ausgepragt ist, war in der Tat eine Vorbereitung fiir den 
christlichen Glauben an Gottes volle Menschwerdung. Was 
ihm aber in der kritischen Periode vor seiner Bekehrung als 
besonders anst68ig erschien, war die christliche Botschaft 
vom Opfertode des Heilandes auf Golgatha. 

« So lange ich Hindu war, konnte ich es nicht fassen, wie es fiir 
Gott méglich gewesen sei, durch Christi Kreuzesopfer uns Leben 
zu geben.> «Die Botschaft vom Kreuz war Torheit fiir meinen Ver- 
stand und mein Gehirn.» < Aber als ich Gottes Liebe kennen lernte 
und als diese Liebe in mein Herz strémte, da O6ffnete sich mein 
Verstand. >® 


Da8 Sundar Singh Jesu Tod als wirkliche Verséhnung 
auffa8t, zeigt deutlich eine Ansprache in Sidindien. 


«Christus verséhnte uns mit Gott; am Kreuze wies die eine Hand 
auf Gott; diese blutende Hand zeigte, daB die Genugtuung vollzogen 
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war, und durch das Blut die Verséhnung. Die andere Hand wies auf 
‘die Siinder und erklarte, daB die Menschen nun herankommen konnten. 
Beide Hande verkiindeten dasselbe... Nachdem so die Einigung oder 
Versdhnung zustande gebracht worden ist, gibt es keine Trennung mehr 
von Gott. >8% 


Das tiefste Geheimnis des Kreuzestodes Christi freilich 
liegt fiir den Sadhu nicht in der Genugtuung durch den 
Gottessohn, sondern in dem Offenbarwerden der géttlichen 
Liebe, die sich ganz dem Menschen hingibt. 


« Christus wuBte, da8 Silber oder Gold oder Diamanten oder 
andere Kleinodien der Welt nicht hinreichen, das Leben der Seele zu 
erkaufen, da8 vielmehr nur durch die Hingabe des Lebens das Leben, 
durch Hingabe der Seele die Seele gerettet werden kann. Darum gab 
er sein Leben zur Rettung der Welt.» «Christus kam, um die wahre, 
grenzenlose Vaterliebe zu offenbaren, die von Ewigkeit her verborgen 
war, und um durch die Hingabe seines Lebens alle Seelen zu erldsen, 
nicht nur die Seelen der Guten, sondern vor allem die der Siinder. 
Er kam ferner, um durch sein Sterben und Auferstehen zu beweisen, 
da8 der Tod, den die Welt, fiir den Tod halt, kein Tod-ist, sondern 
die Quelle des Lebens. >% 


Wiederum helfen dem Sadhu anschauliche Erzahlungen 
und Gleichnisse zum Verstaéndnis dieser unfa8baren Gottes- 
liebe. 


«Vor einiger Zeit sah ich im Himalaya zwei Dorfer, die durch 
einen hohen und uniibersteigbaren Berg getrennt waren. Die direkte 
Entfernung von einem Derfe zum anderen war nicht gro8, aber da 
die Reisenden um den Berg herumgehen muSten..., dauerte der Weg 
eine Woche. Ein Mann, der in einem dieser Dorfer lebte, faBte den 
Plan, daB, wenn keine Strafe tiber den Berg gelegt werden kénne, 
sie dann durch ihn gefiihrt werden miisse. Er beschloB, selbst 
sein Leben dafiir einzusetzen... Er ging ans Werk, abe: kurz bevor 
der Tunnel vollendet war, wurde er leider getétet. Er opferte sein 
Leben bei dem Versuch, die beiden Dérfer zu vereinigen. Ich dachte 
dabei an den Siindenwall, der den Menschen von Gott trennt, und 
fand in dieser Geschichte ein Gleichnis dafiir, wie Jesus Christus einen 
Weg durch den Berg der Siinde geschaffen hat, indem er sein Leben 
dahingab. >65 

« Vor mehreren Jahren reiste ich in Bhutan im Himalayagebirge. 
Ich sprach zu den Leuten iiber Jesus Christus und betonte, da8 unser 
Heil auf seinem Tode, dem Tode, den er fiir uns erlitten habe, beruhe. 
Viele sagten: ,Es ist undenkbar, da8 durch den Tod des Einen wir 
andern gerettet werden kénnen.“ Ein junger Mann aber entgegnete: 
»Doch, das ist méglich und wahr; das sage ich auf Grand eines eigenen 
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Erlebnisses.‘ Ich dachte, er sei ein Christ, aber er wufSte nichts von 
Christus. Ich fragte ihn nach seinem Erlebnis, worauf er mir folgendes 
erzahlte: ,Als ich vor drei Monaten in den Bergen wanderte, stiirzte 
ich in die Tiefe. Ich wurde derart verwundet, daB ich fast verblutete. 
Mein Vater brachte mich zum Arzt, der nach genauer Untersuchung 
erklarte, er k6nne mir nicht helfen. ,W4ren seine Knochen gebrochen,' 
sagte er, ,so kénnte ich sie wieder zurechtsetzen; hatte er eine Krank- 
‘heit, so kénnte ich ihm Arznei geben. Aber er hat sein Blut verloren. 
Unser leibliches Leben ist im Blute; wenn wir das Blut verlieren, so 
verlieren wir unser Leben; ich kann dem Patienten kein Blut geben, 
darum kann ich ihm nicht helfen!‘ Auf die Frage meines Vaters, ob 
denn gar nichts fiir mich getan werden kénnte, bemerkte er schlieB- 
lich: ,Ja, wenn jemand willig ware, sein Blut, d.h. einen Teil seines 
Blutes ihm zu geben, so kénnte ich ihn retten.‘ Der Vater, der eine 
wunderbare Liebe zu mir hatte, erklarte sofort, daB er dazu bereit sei. 
Eine Ader wurde geéffnet und des Vaters Blut in meinen K6rper tber- 
tragen. Aber da der Vater alt war, iiberstieg die Operation seine Krafte; 
er erschépfte sich und starb, ich aber ward gerettet. Auf diese Weise,* 
so schloB der junge Mann seine Erzahlung, ,ist mein Vater fiir mich 
gestorben. Weil er mich tiber die Ma8en lieb hatte, gab er sein Leben 
fiir mich.‘ Ich aber konnte ihm auf Grund dieses Erlebnisses die Be- 
deutung des Todes Christi erklaren. ,Wie du vom Berge herunter- 
stirzest’,, so bemerkte ich, ,und durch die Verwundung dein Blut ver- 
lorst, so fielen wir durch unsere Stinde von der Hohe der Gemeinschaft 
mit Gott, biiBten unser wahres Leben, das geistliche Leben, ein. Aber 
Christus starb fiir uns am Kreuz, er vergo8 sein Blut fiir uns, die 
Sterbenden. Diejenigen, die an ihn glauben, wissen auf Grund eigener 
Erfahrung, da8 Christus in die Welt kam, um Siinder selig zu 
machen’, >%6 


« Zwei Jiinglinge spielten um Geld. Ein Gesetz ihres Landes ver- 
urteilte Spieler zu einer Geldstrafe von fiinfhundert Rupien. Polizei- 
beamte iiberraschten sie und fiihrten sie ins Gefangnis ab. Einer der 
beiden war der Sohn eines reichen Mannes, der andere der Sohn eines 
armen Bauern. Fiir den reichen Jiingling wurden sofort die fiinf- 
hundert Rupien bezahlt, und er wurde aus dem Gefangnis entlassen; 
was aber sollte der arme Jiingling tun? Da er das Lésegeld nicht be- 
zahlen konnte, muBte er im Gefangnis bleiben. Um nun das Geld 
zusammenzubringen, qualte sich seine Mutter Tag fiir Tag mit Steine- 
tragen. Oftmals fielen schwere Steine auf ihre Hand und verletzten 
sie, und aus den Wunden flo8 das Blut. Vom Fenster seines Gefang- 
nisses aus sah der Jiingling die Hande seiner Mutter und fragte: 
,Mutter, was ist das fiir eine Wunde an deiner Hand, warum bluten 
deine Finger?‘ ,Ich arbeite, um dich zu befreien‘, antwortete die 
Mutter und beschrieb ihm genauer die Arbeit, die sie verrichtete. End- 
lich hatte sie die fiinfhundert Rupien beisammen und befreite ihren 
Sohn aus dem Gefangnis. Da begegnete ihm eines Tages der reiche 
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Jiingling und forderte ihn zum Wiirfelspiel auf. ,Ich werde nie wieder 
spielen‘, sagte der andere. ,Deine Befreiung ging leicht vonstatten, ich 
aber wurde nur durch die harte Arbeit meiner Mutter befreit, durch die 
Ueberbiirdung, durch die Wunden ihres Leibes, durch ihr Blut. In 
Zukunft werde ich das Spiel, das meiner Mutter solche Leiden brachte, 
nicht einmal mehr ansehen.‘ Diejenigen Menschen, die, wie der reiche 
Jiingling, glauben, daB die Vergebung der Siinden leicht zu erlangen 
ist, haben nicht Kraft genug, die Siinde zu meiden. Aber jene, die 
erkannt haben, daB Gott Menschengestalt annahm, um uns von unsern 
Stinden zu erlésen, werden die Siinde nicht mehr begehen mogen, um 
deret willen ihr Gott so leiden muBte. >&7 

« Auf einer Wanderung im Himdlayagebirge sah ich einst etwas, 
was mir die Liebe Gottes vergegenwartigte. In einem tibetanischen 
Dorfe nimlich gewahrte ich unter einem brennenden Baume eine Schar 
Leute, die alle nach oben in die Krone des Baumes schauten. Ich trat 
herzu und entdeckte in den Zweigen einen Vogel, der angstvoll um ein 
mit seinen Jungen gefiilltes Nest herumflatterte. Die Vogelmutter wollte 
ibre Jungen retten, konnte es aber nicht. Als das Feuer ihr Nest er- 
faBle, waren die Leute gespannt, zu sehen, was die Vogelmutter tun 
wiirde. Niemand konnte den Baum erklettern, niemand ihr helfen. 
Nun hatte sie leicht ihr Leben durch die Flucht retten kénnen; aber 
statt zu fliehen, lie8 sie sich auf ihr Nest nieder, ihre Fliigel sorgfaltig 
iiber die Jungen ausbreitend. Sie wurde vom Feuer ergriffen und zu 
Asche verbrannt. Sie erwies ihre Liebe zu den Jungen dadurch, daB 
sie ihr Leben dahingab. Wenn aber dieses kleine, unbedeutende Ge- 
schépf solche Liebe hat, wieviel mehr Liebe mu8B der himmlische 
Vater zu seinen Kindern, der Schépfer zu seinen Geschépfen haben. >®§ 


Das Kreuz Christi steht vor Sundar Singhs Augen als 
die groBe Offenbarung der géttlichen Liebe. Aber diese 
Liebesoffenbarung beschrankt sich keineswegs auf seinen 
Opfertod auf Golgatha, sondern umfaBt das ganze Leben 
Christi, von der Geburt in Bethlehem bis zum letzten Gebets- 
seufzer am Kreuz. «Tota vita Christi crux fuit et mar- 
tyrium » — dieser feine Gedanke der < Imitatio Christi >* 
begegnet uns beim Sadhu immer wieder. 

«Christus hing dreiunddreiSig Jahre am Kreuz.»7° Christus 
spricht zum Sadhu in der Ekstase: <« Als ich Mensch wurde und das 
schwere Kreuz zur Erlésung der Menschen auf mich nahm, trug ich 
es nicht nur in den sechs Stunden meiner Kreuzigung oder in den 


drei Jahren meiner 6ffentlichen Wirksamkeit, sondern wahrend der 
vollen dreiunddreiBig Jahre meines Lebens. >71 


Dieses lebenslange Leiden Christi liegt nach der eigen- 
artigen Auffassung des Sadhu darin, daB der ewige Gottes- 
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sohn in einer ihm wesensfremden Welt, in der unreinen 
Atmosphare der Siinde weilen muBte. 

Christus spricht: < Wie es einem reinlichen Menschen schwer 
ist, einige Minuten an einem schmutzigen, iibelriechenden Orte zu 
weilen, so ist es fiir jene, welche in Gemeinschaft mit mir leben, 
héchst widerwartig, unter siindigen Menschen weilen zu miissen. Ein 
wie unendlich qualvolles und hartes Kreuz muBte es nicht fiir mich 
sein, der ich heilig bin und die Quelle der Heiligkeit, da8 ich mehr 
denn 33 Jahre standig unter Siindern leben muBte. Es geht tiber die 
Kraft des menschlichen Geistes, dies zu verstehen und zu beurteilen.»72 


Den Gipfel des Leidens sieht Sundar Singh in Christi 
Gottverlassenheit am Kreuze, die er nicht, wie viele christ- 
liche Theologen, umdeutet, sondern ganz real auffaBt. 

«Nicht nur die Welt verlie® den geliebten Herrn, sondern zur 


Zeit seines Todes lieB ihn auch sein himmilischer Vater allein, auf daB 
er den Sieg fiir uns am Kreuze gewinnen méchte. >73 


Jesus Christus ist fiir den Sadhu der Erléser und Mittler 
im eigentlichen Sinne des Wortes. Die Auffassung der 
liberalen Theologie, nach der Jesus von Nazareth ein Evan- 
gelium ohne Heilsmittlerschaft verkiindet und den direkten 
Zugang der Menschenseele zum Vater gelehrt habe, wird 
von ihm ausdriicklich abgewiesen. 

« Weder die griechische noch die indische Philosophie hat uns 
etwas von unserem himmlischen Vater gelehrt. Buddha, der ein groBer 
Lehrer war, sagte nie ein Wort vom Vater. Darum ist es téricht, 
zu sagen, daB8 die Menschen direkt zu Gott gehen kénnen, ohne einen 
Wegweiser. >74 

Das Lieblingsargument, welches die moderne Theo- 
logie gegen die herkémmliche Erlésungslehre verwendet, 
Jesu Gleichnis vom verlorenen Sohn, ist dem Sadhu ein 
Beweis fiir die Notwendigkeit einer Heilsvermittlung. Paul 
Wernle sagt sehr entschieden (vom rein geschichtlichen 
Standpunkt aus vielleicht richtig): «Im verlorenen Sohn 
steht weder Mittler noch Siihnopfer, im ,Unser Vater‘ bei 
der Bitte um Vergebung weder ,im Namen Jesu‘ noch 
jum des Blutes willen‘; wer solches hinzuerginzt, der 
filscht... Der Hunger nach objektiven Garantien, an 
welche die Seele sich klammern kann, liegt Jesus fern. Da- 
fiir hat er etwas weit Besseres: Gott selbst, als Vater vom 
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Kinde unmittelbar ergriffen und festgehalten. »*° Der Sadhu 
sucht merkwiirdiger Weise diesen Einwand gerade mit Jesu 
Gleichnis zu parieren. Mag seine Auslegung auch geschicht- 
lich anfechtbar sein, so ist sie doch lehrreich und fir die 
systematische Fragestellung bedeutsam. 

«Eines Tages kam ein Pastor zu mir und sagte: ,Denken Sie an 
das Gleichnis vom verlorenen Sohne! Er brauchte keinen Mittler, 
keinen Erléser. Er ging direkt zu seinem Vater.“ Da sagte ich ihm: 
,Beachten Sie, da® der verlorene Sohn zuerst in Vereinigung mit 
seinem Vater war. Es war nicht so arg lange, seit er vom Vater weg- 
gegangen war. Er kannte den Weg zuriick, denn er hatte vorher mit 
seinem Vater zusammen gelebt. Darum brauchte er keinen Wegweiser. 
Dieses Gleichnis bezieht sich auf die glaubigen Christen. Es kann sein, 
da8B sie in ihrem geistigen Leben verkiimmern und einige Zeit lang 
vom Herrn fortgehen, aber sie wissen den Weg zuriick. Das Gleichnis 
gilt nicht von den Heiden noch auch von den vielen Namenchristen, 
welche den Weg zum Vater nicht kennen.‘>76 (Der Fehler dieser Aus- 
legung liegt darin, daB sie den Schwerpunkt des Gleichnisses verschiebt 
und einen nebensachlichen Punkt herauskehrt. Das Entscheidende im 
Gleichnis — es handelt sich um eine Parabel und nicht um eine allego- 
rische Erzahlung -— ist nicht die Auffindung des Riickweges nach dem 
Vaterhaus, sondern die freudige Aufnahme des reuigen Sohnes und 
seine Bevorzugung gegeniiber dem Alteren, treuen Sohne.) 


Christi Leben auf Erden ist fiir den Sadhu volle ge- 
schichtliche Wirklichkeit. Seine Geburt im Stalle zu Beth- 
flehem, sein Wandern durch die jiidische Heimat, sein Tod 
auf Golgatha sind ihm Tatsachen im vollen, buchstablichen 
Sinne. Eine Verfliichtigung der «<Heilsgeschichte> ins 
Psychologische und Metaphysische, wie wir sie bei manchen 
christlichen Mystikern finden, liegt ihm durchaus fern. Der 
Jesus von Nazareth, der iiber Palastinas Boden wanderte, 
ist ihm identisch mit dem ewigen Gottessohne und Heiland, 
der ihm bei der Bekehrung erschienen und in dessen Himmel 
er in Stunden ekstatischer Entriickung immer wieder weilen 
darf. Gerade die Innigkeit, mit der er sich danach sehnte, 
das Heimatland Jesu zu besuchen, und die tiefe Liebe, die 
ihn erfiillte, als er an den heiligen Statten stand (s. o. S. 64), 
zeigen unverkennbar die vollkommene Naivitat des SAdhu, 
die Unberihrtheit von aller bibelkritischen Problematik.”” 
Sein Herz schlug héher bei dem Gedanken, da8& derselbe 
Heiland, der ihm aus seinem Gebetsumgang so vertraut war, 
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wahrend seines irdischen Wandels dieses Stiick Erde mit 
seinem Fufe beriihrte (s. 0. S. 64). 

Aber trotz diesem kindlichen Glauben, der nie daran 
denkt, das Band zwischen dem geschichtlichen Jesus und 
dem ewigen Christus zu lockern oder gar zu zerschneiden, 
ist der Sadhu frei von jenem massiven Historismus, der fiir 
die < heilsgeschichtliche » Theorie mancher Theologen der 
Gegenwart kennzeichnend ist. Dies zeigt sich einmal] in 
der zarten, spiritualistischen Auffassung des Kreuzestodes 
Christi, die sich scharf abhebt von der derben Bluttheologie 
abendlandischer Christen. Sundar Singh scheut sich nicht, 
vom < geistigen, ewigen Blut Christi> zu sprechen,” das 
allein erlésende Kraft besitzt. 

Auf die ausdriickliche Frage eines Schweizer Theologen: « Wie 
fassen Sie den Vers: ,Das Blut Christi reinigt uns von aller Siinde‘?> 
antwortete der Sadhu: «im geisitigen Sinn. Diese Reinigung kann sich 
nur durch den Glauben voliziehen... Alles hangt vom Glauben ab. 
Nicht das Holz des Kreuzes hat wunderbare Kraft, von der Stunde zu 
heilen, sondern es ist A4hnlich wie in der Geschichte von der ehernen 
Schlange: die, welche aufschauten, wurden geheilt, die andern, die sie 
verachteten und leugneten, starben. Alles haingt vom Gehorsam ab, 
vom Glauben. Die Heilung von der Siinde wird als Antwort auf den 
Glauben denen zuteil, die auf den Erléser am Kreuz blicken.» Gegen- 
iiber Canon Streeter erklarte Sundar Singh: « Das Siihnopfer und das 
Blut, das unsere Siinden wAascht, bedeutet, daB wir in Christus ein- 
gepfropft werden, ich in ihn und er in mich. Der Zweig, der in den 
Baum eingepfropft wird, ist bitter, aber ist er ihm einmal eingepfropft, 
so flieBt der stiBe Saft des Baumes in den bittern Zweig und macht 
ihn siiB. >79 


Noch wichtiger als diese spiritualistische Neigung des 
SAdhu ist der Umstand, da8 sein Christusglaube gleichma8ig 
um die beiden Pole der vollen Christusidee schwingt: die 
heilsgeschichtliche Vergangenheit und die lebendige Gegen- 
wart Christi. Gott ist ein mal in der Geschichte Mensch 
geworden; er hat sich ganz in Raum und Zeit, in eine mensch- 
liche Einzelpers6nlichkeit, in eine niedrige Fleischeshiille 
herabgelassen, in Jesus von Nazareth. Aber dieser Jesus von 
Nazareth gehort nicht der Vergangenheit an, nein, als der 
lebendige Christus erweist er ohne Unterla8 seine géttliche 
Macht und Liebe an siindigen Menschenseelen. < Christus 
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lept tatsichlich in unserer Mitte, wie er es vor 1900 Jahren 
tat und noch friher.>*° Die Offenbarung des leben- 
digen Christus, nicht die Kunde vom geschicht- 
lichen Jesus ist es gewesen, die den Sadhu zu seinem 
Jiinger machte. 

«Wenn man mich fragt: ,Was hat dich zum Christen gemacht", 
so muB ich sagen: ,Christus selbst hat mich zum Christen gemacht.‘ 
Als er sich mir offenbarte, sah ich seine Herrlichkeit und wurde tber- 
zeugt, daB er der lebendige Christus ist.» «Ich glaube nicht an Jesus 
Christus, weil ich von ihm in der Bibel gelesen habe — ich sah ihn und 
erlebie ihn und kenne ihn aus meiner taglichen Erfahrung. >» < Nicht 
dadurch, daB ich das Evangelium las, sondern durch den, von welchem 
ich im Evangelium las, bin ich geworden, was ich jetzt bin.» < Schon 
vor meiner Bekehrung liebte ich seine Lehre; sie ist schén. Aber meine 
Zweifel wurden nicht beseitigt, bis ich inne ward, da8 Christus lebt. >§4 


_ Aus dieser persdnlichen Erfahrung heraus betont der 
Sadhu unaufhoérlich, da®B Christus keine bio8 geschicht- 
liche Pers6énlichkeit ist, von der uns das Neue Testament 
Kunde bringt, sondern <eine levendige Wirklichkeit, die 
erlebt werden muB >,°? eine fortwirkende Macht, die des 
Menschen Herz ergreifen mu. « Christ sein bedeutet, Chri- 
stum in sein Herz aufnehmen.> «Die Bibel erzahlt uns 
von Jesus Christus, aber er lebt nicht in diesen Blattern, 
sondern in unsern Herzen. »** Eben deshalb, weil das Ent- 
scheidende die Beriihrung mit dem ewigen Christus ist, darum 
kann die « Heilsgeschichte > allein nicht das Wesen des 
Christusglaubens ausmachen. Nicht das Fiirwahrhalten 
heilsgeschichtlicher Tatsachen ist fiir den Sadhu die Grund- 
lage der Herzensgemeinschaft mit Christus, sondern um- 
gekehrt die Herzensgemeinschaft mit Christus ist die un- 
entbehrliche Voraussetzung zum rechten Verstandnis der 
Heilsgeschichte. « Das Christentum ist gegriindet auf den 
lebendigen Christus, der immer mit uns ist. >** 


<Man muB die Bibel kennen. Ich liebe die Bibel; denn sie ist es, 
die mich zum Heiland gefiihrt hat, zu dem Heilande, der 


von der Geschichte unabhangig ist. Denn die 
Geschichte erzahlt uns von der Zeit, aber Chri- 
stus redet zu uns von der Ewigkeit... Von dem Ge- 


sichtspunkt der Geschichte ist es wichtig, die Bibel zu kennen. Aber 
selbst wenn die Bibel verschwande, kénnte nie- 
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mand mir meinen Frieden rauben; ich wiirde doch 
meinen Christus behalten. Dic Bibel hat mich viele 
Dinge iiber Jesus gelehrt. Das groBe geschichtliche 
Faktum ist Christus selbst. >% 

Auf die Frage: < Welchen Sinn geben Sie der Auferstehung? Be- 
trachten Sie diese als eine Tatsache, die vor zweitausend Jahren 
geschehen ist, oder als eine solche, die noch fiir einen jeden von uns 
Bedeutung hat?» antwortete der Sadhu: «Sie ist eine lebendige 
Tatsache. Ware Christus nicht gestorben und wiirde er nicht leben, so 
hatte das Christentum der Welt um nichts mehr bringen kénnen als die 
anderen Religionen. Es ist der lebendige Christus, der das Christentum 
ausmacht. >88 

«Ein weitgereister indischer Christ sagte einmal: ,Ich sah 
Muhammeds Grab. Es war sehr prachtig mit Diamanten und anderen 
Kleinodien geschmiickt. Und man sagte mir: Hier ruhen Muhammeds 
Gebeine. Ich sah Napoleons Grab und man sagte mir: Hier ruhen 
Napoleons Gebeine. Als ich aber Christi Grab sah, da war es offen, 
keine Gebeine lagen darin.‘ Christus ist der lebendige Christus. Das 
Grab hat fast zweitausend Jahre lang also offen gestanden. Auch mein 
Herz ist dem Herrn gedffnet. Erlebtin mir; er ist der lebendige 
Christus, weil er im Leben der Christen fortlebt. Echte Christen sind 
nicht solche, die sich als Christen bekennen, sondern solche, die 
Christum besitzen. >§7 

« Viele Christen sind wie Maria, die Jesum liebte und die hin- 
ging, um ihn in seinem Grab zu sehen, als er von den Toten auf- 
erstanden war. Sie liebte Jesus von ganzer Seele, und doch, als sie 
ihn aus dem Grabe hervorgegangen sah, erkannte sie ihn nicht. Ihr 
Gesicht war verwirrt durch die Trdnen, sie hatte vor ihren Augen 
gleichsam einen Nebel, der sie hinderte, ihn zu erkennen. So ist es 
auch fiir viele Christen; sie lieben Jesus, ohne in ihm den Heiland 
zu erkennen, der sich von den Toten erhob, den lebendigen 
Christus. Sie kénnen ihn nicht erkennen wegen des Nebels der 
Siinde und des Irrtums; sie haben ihre Augen von Trauertranen voll. 
Aber wenn sie ihr Herz Christo 6ffnen, dann erkennen sie ihn.»8§ 


Auch diese Betonung des « Ewigkeitscharakters >» der 
« Heilsgeschichte > teilt der Sadhu mit Luther. Auch Luther 
wird nicht mide, unter Berufung auf das Wort des Heb- 
rierbriefes (3, 18): « Christus gestern, heute, derselbe auch 
in Ewigkeit,» den (fiir seine orthodoxen Epigonen héchst 
ketzerischen) Gedanken zu verfechten, da’ Gottes Heilstat 
am Menschen eine ewige Tat, < ein ewiges Heute > ist, nicht 
eine bloBe geschichtliche Tatsache, da& sie « von Ewigkeit 
her in Gottes heimlichem Ratschlu8 geschehen » ist, daB 
Christus « vor Gottes Augen » von Ewigkeit her, « ehe der 
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Welt Grund gelegt war >, erwiirgt ist fiir. die Sinden der 
Welt (Apok. 13, 8).° Sundar Singh sagt: 

«Gold, Silber und Diamanten waren in der Erde verborgen, 
langst bevor jemand von ihrem Vorhandensein wuBie. So bestand auch 
das grundlose Bergwerk der géttlichen Liebe, bevor Jesus, die mensch- 
gewordene Liebe, der Welt den ,iiberschwanglichen Reichtum‘ der 
Gotteswirklichkeit offenbarte. »8% 


Eben darum, weil die Erlésung eine ewige, innergott- 
liche Tatsache ist, welche durch das geschichtliche Faktum 
nur <sichtbar > dargestellt wird, darum ist fiir Luther 
Christi Geburt, Tod und Auferstehung < nicht allein ein alt 
Liedlein von einer Geschicht, so sich vor fiinfzehnhundert 
Jahren zugetragen >, sondern < mehr denn eine Geschicht, 
so einmal geschehen ist, namlich auch ein Geschenk und 
Gabe, so ewiglich bleibet.> °° 

Sundar Singh geht jedoch noch weiter; wie viele christ- 
liche Mystiker stellt er das Weilen und Wirken Christi in 
der menschlichen Einzelseele tiber das Weilen und Wirken 
Christi in seiner irdischen Erscheinung. Nicht die Geschichte, 
sondern das fromme Innenleben ist Christi eigenste Offen- 
barungssphare, sein heiligster Wirkungsbereich. <« Das Herz 
ist der Thron fiir den Kénig der Koénige.> “ 

Sundar Singh vernahm in der Ekstase Christi Wort: « Der Leib 
der Jungfrau, in dem ich in fleischlicher Gestalt mehrere Monate 
wohnte, war kein so gesegneter Ort wie das Herz des Glaubigen, in 


dem ich fiir immer meine Wohnung habe und das ich zu einem 
Himmel mache» (Luk. 9, 27 f.).® 


Wir werden hier an ahnliche Gedanken der mittelalter- 
lichen Mysliker erinnert, die auch in Luthers Weihnachts- 
predigten weiterklingen. 

Meister Eckhart schreibt: «Es ist Gott werter, da8 er geistlich 
geboren werde von einer Jungfrau oder guten Seele, denn da8 er von 
Marien leiblich geboren ward. >%8 

Luther sagt: «Das Kindlein soll auch dein sein, mehr denn er 
Marien Sohn ist.» «Denn ob er tausend- und abertausendmal geboren 
wirde und ware doch uns nicht geboren, so ware uns damit nichts 
geholfen, >94 


Dieses Hinausschreiten tiber die Heilsgeschichte zur un- 
mittelbaren, persénlichen GewiSheit ist keine Umdeutung der 


NYpes sap yeyjuajnessuyjgaiy] uso “eAejewIET) YseSioy Us UONe]ssuOIssIPy a~psiueyysuyy 


Tafel 17. 


Sadhu Sundar Singh und Erzbilchof Séderblom. 


Tafel 18. 


Der lebendige Christus 145 


geschichtlichen Heilstatsachen in Symbole innerer Vorgiange, 
geschweige denn eine eigentliche Leugnung, es ist nichts 
anderes als ein Emporsteigen von dem bloBen Fiirwahr- 
halten zur persénlichsten Herzenserfahrung, von der Ver- 
gangenheit zur unmittelbaren Gegenwart, vom raum-zeit- 
lichen Geschehnis zur ewigen, goéttlichen Wirklichkeit. 

Christus lebt und wirkt ewig; aber dieser ewige Christus 
ist kein anderer als der Jesus, der auf Erden wandelte. In 
einem schénen Worte spricht der SAdhu das uralte christ- 
liche Bekenntnis aus: «Christus gestern, heute, derselbe 
auch in Ewigkeit.> 

Christus spricht: « Mit demselben Finger, mit dem ich den ver- 
dammenden Urteilsspruch iiber Belsazar an die Wand schrieb, schrieb 
ich die verborgenen Siinden der Manner auf die Erde, welche, blind 
gegen ihre eigene Siinde, das Weib, das sie auf frischer Tat des Ehe- 
bruchs ergriffen, gerichtet haben wollten, so da8 einer nach dem andern 
still und unbemerkt hinwegschlich, beschamt und gerichtet. Mit dem- 
selben Finger zeige ich auch heute in der Stille meinen Knechten ihre 
Siindenwunden. Mit demselben Finger heile ich sie auch, wenn sie 
BuBe tun. Mit demselben Finger werde ich meine Kinder aus dieser 
Welt in die andere geleiten, in ihre Heimat der Ruhe und des ewigen 
Friedens, und sie werden sich an mich halten, wie kleine Kinder 
mit ihrem Handchen ihres Vaters Finger umklammern, um sich von 
ihm fiihren zu lassen. > 

So wird uns denn verstandlich, warum Sundar Singh in 
seinen Ansprachen mit solchem Nachdruck den Glauben an 
Christi Gottheit betont, d. h. den Glauben an den lebendigen 
Christus, welcher der Heiland und Herr der Seelen ist. Im 
Vergleich zu der ganz pers6nlichen Beriihrung der Seele mit 
dem ewigen, géttlichen Heilande ist die Hochschatzung des 
Menschen Jesus als eines religidsen Lehrers und sittlichen 
Vorbildes etwas Diirftiges und Armseliges. In seinen euro- 
pdischen Ansprachen tibt darum der Sadhu stets Kritik an 
der modernen, rationalistisch-moralistischen Jesusauffassung, 
welche die Eigenart der christlichen Religion aufzuldsen 
droht, und stellt ihr die ganze Wucht seiner persdnlichen 
Christuserfahrung gegenuber. 


«Viele kommen nie in persénliche Beriihrung mit Christus > 
und <genieBen nicht seine unschatzbare persénliche Gemeinschaft und 
Freundschaft »; «sie kennen Christus nur aus der Theologie oder nur 


Heiler, Sundar Singh. 11 
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unter geschichtlichem Gesichtspunkt.> <«Darum, kénnen sie nur 
glauben, da8B er lediglich ein heiliger Mann sei, ein sittlicher Lehrer 
von groBem sprachlichem Zauber und vielleicht ein religidser Genius 
von iiberragender Bedeutung.» «Sie kennen ihn als guten Meister, 
sie ehren seinen prachtigen Charakter und seine Reinheit >; «< aber sie 
konnen nicht an seine Gottheit glauben.» «Sie haben nicht das Auge, 
das in ihm den géttlichen Erléser erkennt. Dieses Auge aber gibt 
Gott denen, die es begehren und die darum bitten. >% 


« Christus ist nicht gekommen, um uns zu belehren, sondern um 
uns von der Siinde und von der Strafe zu erlésen. Er konnte die 
Siinder nicht erlésen, indem er sie lediglich belehrte, er muBte sein 
eigenes Leben hingeben.»> «Christus redet nicht nur von den geistigen 
Gaben, sondern er gibt sie uns.» «Er lehrte nicht nur die Liebe, 
sondern er vollendete diese Lehre durch die Hingabe seines Lebens. > 
« Christus will uns nicht nur ein Vorbild sein, er will vielmehr in uns 
leben, will fiir uns die Quelle eines neuen Lebens sein.» < Es ist nicht 
wahr, wenn jemand sagt: Christus ist nur ein groBer Mann, ein Prophet, 
er kann uns nicht helfen. Nein, er ist unser Heiland und ist immer 
bei uns bis an das Ende der Welt. Wir kénnen sagen: Er rettet Siinder 
von innen und aufen, von innen, indem er uns neues Leben gibt, von 
auBen, indem er uns schiitzt und schirmt und uns schlieBlich in unsere 
himmlische Heimat fiihrt. » «Ein groBer Mann kann nicht sagen: 
sIch bin bei euch alle Tage bis an der Welt Ende‘, nur Christus konnte 
so sagen; er ist vom Himmel herabgestiegen, er ist nicht fern, er ist bei 
uns.» «Frage die, welche mit ihm leben, wer Jesus Christus ist. 
Der lebendige Christus hat ihr Leben in einer so wunderbaren Weise 
verwandelt, da& sie auf Erden schon im Himmel weilen. >97 

« Die Gottheit Christi und die Erlésung sind fundamentale Dinge. 
Ohne sie hat das Christentum keine Botschaft mehr; es ist dann nicht 
mehr als eine Sittenlehre wie der Buddhismus. Man kann keine bessere 
sittliche Persoénlichkeit finden als Buddha, und doch ist seine Seele 
unbefriedigt.> «Ich habe den Hinduismus studiert; ich glaube, da8 
wenn wir nur Christi Kleider empfangen — seine auBere Person — 
und sein innerstes Wesen — seine Gottheit — verwerfen, so ist diese 
Art Christentum nicht besser als der Hinduismus. Ihr mégt das heiBen, 
wie ihr wollt: Rationalismus, neue Theologie oder neue Religion — es 
hat keinen Wert, es ist schlimmer als das Heidentum. >98 


Wie alle gro8en christlichen Persénlichkeiten ist Sun- 
dar Singh ein leidenschaftlicher Anwalt der Gottheit Christi. 
In der Art, wie er die zentrale Wahrheit des Christentums 
verficht, beriihrt er sich wieder eng mit Luther. Auch dieser 
kann nicht genug hervorheben, da8 Christus der Vergebung 
und Seligkeit schenkende Heilandgott ist, nicht ein bloBer 
menschlicher Lehrer und Gesetzgeber, nicht ein bloB 
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menschliches Vorbild der sittlichen Nacheiferung; darum 
«verlieren jene, welche die Gottheit Christi anfechten und 
verleugnen, das ganze Christentum und werden stracks eitel 
Heiden und Tiirken.> * 

Aber was Sundar Singhs < christologische » Auffassung 
von der Christologie Luthers unterscheidet, das ist sein 
Dringen auf den Gebetsumgang mit Christus. Das Wort der 
Schrift geniigt nicht; die Bibel allein kann niemand zum 
Glauben an Christum fiihren. Schon Guru Nanak hatte ge- 
sagt: < Die pandita (Gelehrten) lesen die purdna (die heiligen 
Schriften), aber sie wissen nicht Gott in ihrem Herzen zu 
finden. »*°° Dasselbe sagt Sundar Singh von den Christen in 
Bezug auf die Bibel: «Viele Christen kénnen Christi késtliche, 
lebenspendende Gegenwart nicht als Wirklichkeit empfinden, 
weil fir sie Christus nur in ihren Kopfen oder in ihren 
Bibeln lebt, aber nicht in ihren Herzen.>*** Nur der, welcher 
Christum im Gebet in sein Herz aufnimmt, kann zur Ueber- 
zeugung von Christi Gottheit gelangen. Nur der, welcher 
betend mit Christus in lebendige Beriihrung gekommen ist 
und seine Barmherzigkeit und Wundermacht erfahren hat, 
wer ihn also als seinen Heiland <« personlich kennt », nur der 
ist imstande, zu glauben, daB dieser Heiland derselbe ist 
wie der Mensch, der in Palastina lebte und litt. 

< Allein diejenigen, welche mit ihm im Gebet leben, wissen, da8 
er der menschgewordene Goit ist, der in die Welt gekommen ist, die 
Siinder zu erlésen.» <Niemand kann verstehen, wer Jesus Christus ist, 
es sei denn, daB er mit ihm lebt. Nur wenn wir durch das Gebet in 
Gemeinschaft mit ihm leben, wird er sich uns offenbaren kénnen. > 
«Es ist ein groBer Unterschied, ob man ,etwas von Jesus Christus 
weiB’ oder ob ,man ihn selbst kennt‘.» «Nur die Dinge kennen, 
welche sich auf Christus beziehen, ist nutzlos, man muB ihn selbst 
kennen. Wir kénnen verstehen, was man von ihm sagt, wenn wir 
Biicher lesen, aber ihn selbst kénnen wir nur durch das Gebet kennen- 
lernen. Auch ich kannte die Dinge, die sich auf ihn beziehen, aber das 
niitzte mir nichts. Erst als ich zu beten begann, wurde er mir offen- 


bar. >102 
«Als einem meiner indischen Freunde vor einigen Monaten eine 
Narzisse gezeigt wurde, war er sehr erstaunt. Er wuBte eine ganze 
Menge iiber diese Blume; er hatte viel iiber sie gelesen, er kannte ein 
Gedicht von Wordsworth tiber Narzissen, aber er selbst hatte niemals 
eine Narzisse gesehen und erkannte sie nicht, als sie ihm gezeigt 
} 41* 
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wurde. So ist es gut méglich, daB viele Leute eine ganze Menge von 
Christus wissen, ohne ihn erkannt zu haben. Die ihn aber erkannt 
haben, werden Frieden und Freude, Gliickseligkeit und Heil finden. >1% 

Christus spricht: «Wenn du mit einem Blindgeborenen von ver- 
schiedenen Farben redest, rot, blau, gelb und deren Variationen, so 
hat er keine Auffassung von ihrer Pracht und Schénheit und ist ganz 
auBerstande, sie zu schitzen, denn er wei8 nur von ihnen, kennt ihre 
verschiedenen Namen, aber er kann niemals eine rechte Vorstellung 
von den verschiedenen Farben haben, bis seine Augen geéffnet werden. 
Die Farben sind ihm in der Tat ganz fremd. Ebenso ist es mit den 
Augen des Geistes. Ein Mann kann so gelehrt wie nur méglich sein 
— bevor er nicht sein geistliches Gesicht erlangt hat, kann er mich 
nicht kennen, noch meine Herrlichkeit schauen, noch verstehen, da8 
ich der menschgewordene Gott bin. >1¢ 

«Mit unseren Augen kénnen wir viele Dinge sehen; wir sehen 
auch die Augentropfen, welche die Augen heilen; sie sind in einem 
Glase. Aber wenn sie in die Augen hineingetraufelt sind, kénnen wir 
sie nicht mehr sehen. Wir fiihlen, da8 sie uns gut getan haben, aber 
wir sehen sie nicht mehr. Man kann sagen: ,Ich habe die Medizin in 
meinen Augen und sehe sie nicht.‘ Als Christus in Palastina in einem 
fleischlichen Leibe weilte, haben ihn viele Leute gesehen; aber heute, 
da er in unsern Herzen weilt, sehen wir ihn nicht. Wie eine Medizin 
reinigt er unsere geistige Sehfahigkeit von aller Art Siinde. Obgleich 
wir ihn nicht sehen kénnen, werden wir erlést; wir wissen es, denn 
wir fiihlen Gottes Gegenwart in unserm Leben. Wir kénnen nicht 
sagen, daB wir sie ,physisch‘ empfinden; diese Empfindung ist kein 
Gefiihl, keine Erregung; mit ,Fiihlen‘ will ich sagen, da8 wir der 
Gegenwart Christi wirklich inne werden. >1% 


So wachst der Glaube an Christi Gottheit aus der un- 
mittelbaren Herzenserfahrung heraus. Wer im Gebet mit dem 
ewigen Heiland vertraut geworden ist, wer betend Christi 
liebeerfiilltes Menschenantlitz schauen durfte, ist imstande, 
diese ungeheure Paradoxie zu bejahen, da& der ewige 
Heilandgott, der Erléser der menschlichen Seele, aus seiner 
Unendlichkeit in die raum-zeitliche Endlichkeit herabge- 
stiegen ist.. Aber es gilt, nicht an dieser menschlichen Er- 
scheinung zu haften, sondern von ihr emporzusteigen in die 
Himmelswelt. Wie fiir den Vélkerapostel, der auf dem 
Wege nach Damaskus das Antlitz des erhéhten Herrn 
schauen durfte, so gelten auch fiir Sundar Singh die Worte: 
« Wenn wir ihn dem Fleische nach gekannt haben, von nun 
an kennen wir ihn nicht mehr. Siehe, das Alte ist vergangen, 
es ist alles neu geworden » (2. Kor. 5, 17). 
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Wie die < Christologie » des Sadhu, so ist auch seine 
Trinitétsauffassung durch seine persOnliche Heilserfahrung 
bestimmt. Die rein metaphysische Auffassung der Trinitat, 
welche dogmatische Giltigkeit in der katholischen Kirche 
erlangte, hat nur die innergéttlichen Lebensvorgange im 
Auge. Die Wirksamkeit Gottes nach auB8en ist fiir sie ein- 
heitlich, so da&8 die Werke der Erlésung und Heiligung dem 
Sohne und Geiste nur zugeschrieben (« appropriiert >) sind. 
Die Altere (besser gesagt: noch unentwickelte) Trinitats- 
auffassung hingegen ist die < heilsdkonomische >, die im 
Sohne Gottes Offenbarung in der Geschichte, im Geist Gottes 
Wirken in der Einzelseele schaut. Sundar Singh, dem diese 
dogmengeschichtlichen Feinheiten unbekannt sind, hat un- 
bewuBt diese heilsékonomische Trinitaétsauffassung zu seiner 
eigenen gemacht. Er kleidet seine Anschauung von der 
Trinitét in ein schénes Gleichnis, das in der alien Kirche 
schon Sabellius gebraucht hatte.*® 
Christus spricht zu ihm: «Ich und der Vater und der Geist sind 
eins wie Warme und Licht in der Sonne, obgleich Licht nicht Wirme 
ist und Warme nicht Licht. Beide sind eins, aber ihre Offenbarung 
auBerhalb der Sonne geschieht auf verschiedene Weise. In 
gleicher Weise geben ich und der heilige Geist, indem wir vom Vater 
ausgehen, der Welt Licht und Warme. Die Taufe des Geistes verbrennt 
wie Feuer alle Art von Siinde und Schlechtigkeit in den Herzen der 
Glaubigen und bereitet sie fiir den Himmel zu, indem sie diese reinigt 
und heiligt. Ich, der ich das wahre Licht bin, ziehe die Siinder aus dem 
Abgrund der Finsternis, leite sie auf den rechten Weg und fiihre sie zu 
der Seligkeit des Himmels. Dennoch sind wir nicht drei, sondern einer, 
wie die Sonne eine ist, nicht drei.» Der SAdhu fiihrt das Bild weiter 
aus: «Wenn ich in der Sonne sitze, so genieBe ich nicht zuerst ihre 
Warme und dann ihr Licht, sondern ich genieSe beides auf einmal. 
Niemand kann deshalb sagen, daB das Sonnenlicht und die Sennen- 
warme dasselbe sind. Die Sonne kann die Menschen und die Natur 
erwarmen, wdhrend gleichzeitig ihr Licht durch Wolken verborgen ist. 
In der Winterkalte kann die Sonne klar scheinen, ohne da8 man 
etwas von ihrer Warme merkt. Licht und W4arme sind nicht dasselbe. 
Aber gewoéhnlich ist es so, da8 wir, wenn die Sonne ihre Strahlen 
iiber uns ergieBt, von der Warme und dem Licht zugleich durch- 
str6mt werden, >197 


Gerade dieses Gleichnis zeigt, welche Fahigkeit der 
Sadhu besitzt, die tiefsten Mysterien des christlichen 
Glaubens zu veranschaulichen. 
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5. Das Heil. 


« Christus ist Gottes Ebenbild, ein Bild, nach dem Gott 
den Menschen schuf. Er ist das wahre Ebenbild, in den 
andern Menschen ist dieses Bild nur unvollkommen und 
getriibt. >*°° In dem Siinder ist dieses <« Abbild » des ewigen 
Schépfers entstellt und verunreinigt, aber keineswegs aus- 
geléscht. Auch der gefallene Mensch tragt noch die gott- 
lichen Adelsziige in seiner Seele. Die Siinde bedeutet nur 
ein Erblassen, ein Verzerrtwerden dieser Adelsziige, aber sie 
entbehrt der Selbstandigkeit, des Eigenseins. 

«Die Siinde hat kein Sein fiir sich selbst; darum kann niemand 
sagen, sie sei etwas Geschaffenes. Sie ist nur der Name fiir einen 
Zustand oder eine Beschaffenheit. Es gibt nur einen Schépfer, und 
der ist gut, und ein guier Schépfer kénnte nicht etwas Schlechtes 
erschaffen haben; denn das widersprache seinem Wesen. Auch gibt es 
keinen anderen, der unabhangig vom einen Schépfer die Dinge er- 
schaffen haben kénnte. Der Satan kann nur das pliindern, was schon 
erschaffen ist, aber er hat keine Macht, irgend etwas zu- erschaffen. 
So ist die Stinde weder ein Teil der Schépfung noch hat sie eine un- 
abhangige Existenz... Sie ist nur ein irrefiihrender und zerst6render 
Zustand. Das Licht z.B. ist etwas, was reale Existenz besitzt, nicht 
jedoch die Finsternis; diese ist nur ein Zustand, die Abwesenheit des 
Lichtes. So ist die Siinde oder das Bése nicht etwas selbstandig 
Existierendes, sondern nur die Abwesenheit oder das Nichtsein des 
Guten.> <«Stinde ist der Name fiir die Tat der Auflehnung gegen 
Gottes Willen und der Ausiibung des eigenen Willens. >109 


Es ist héchst merkwirdig, die neuplatonische Stinden- 
lehre, die von Origenes, dem Areopagiten, Augustinus, 
Thomas, Meister Eckhart und Juliana von Norwich tber- 
nommen wurde, in der religidsen Vorstellungswelt dieses 
« naiven > indischen Christusjiingers wiederzufinden. Nicht 
nur die Terminologie, sondern auch das Bild von Licht 
und Finsternis entstammt der neuplatonischen Mystik, die 
im Christentum Heimatrecht erlangte.**® 

Noch in einem anderen schénen Gleichnis sucht Sundar 
Singh zu zeigen, daB die Siinde nichts Selbstandiges, sondern 
nur Stérung, Hemmung und Unterbrechung des normalen 
Gottesverkehrs ist. 


«Als ich von Amerika nach Australien fuhr, gab es eines Tages 
keine drahtlose telegraphische Nachricht, denn ein Sturm hatte die 
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Atmosphiare so erschiittert, da8 keine Nachricht beférdert werden 
konnte. So erschiittert die Siinde die geistliche Atmosphare und wir 
kénnen Gottes Stimme nicht héren, >111 


Verrat die Auffassung des Sadhu von der Siinde die 
Negativitat des mystischen Siindenbegriffes, so ist sein 
Heilsgedanke durch und durch evangelisch. Das Problem 
Sunde-Gnade ist fiir ihn das christliche Zentralproblem.*” 


«Das eben ist der Kern des Christentums, da8 Jesus Christus 
sein Volk errettet von seinen Siinden. Er macht diejenigen, die an 
ihn glauben, frei von der Schuld der Siinde, indem er ihnen die 
Schuld vergibt; und er macht sie frei von der Macht der Siinde, indem 
er sie befahigt, die Siinde zu iiberwinden. >118 


Der Hymnus auf die gratia sola, den Augustinus und 
Luther angestimmt, erklingt voll und rein in der Predigt 
des Sadhu. Das Heil ist reines, unverdientes Gottes- 
geschenk, ungeschuldete Gottesgnade. 

«Das ist mein Zeugnis, da8 wir uns selbst den Frieden nicht 
verschaffen kénnen, da8 wir vielmehr ihn von Jesus Christus im Gebet 
empfangen miissen. >114 


Mit einer Energie, die an Luther erinnert, verkiindet der 
Sadhu in seinen Ansprachen immer wieder, da’ eigene 
Werke niemals imstande sind, das Heil, die Vergebung der 
Siinden, die Rechtfertigung vor Gott, den Frieden der Seele 
zu erwerben. Er hatte selbst in seiner Jugend erfahren, da8 
die gré8ten eigenen Anstrengungen um das Heil vdllig ver- 


geblich seien. 

« Wie kénnen wir von Siinden frei werden? Durch unsere eigenen 
Anstrengungen? Das ist nach meiner Erfahrung unméglich. Meine 
Religion lehrte mich, da8 ich durch meine eigenen Werke gerettet 
werden sollte. Es war zweifellos eine gute Lehre, aber eine Lehre kann 
uns nur etwas lehren, sie kann uns nicht aus der Siinde emporheben. 
Ich wollte gut sein, ich hatte den Wunsch, das Gute zu tun, aber ich 
hatte nicht die Kraft dazu... Ein Siinder kann nur dadurch gerettet 
werden, daB er sein Herz Jesus Christus gibt, nicht jedoch durch seine 
eigenen Anstrengungen. Ein Stiick Kohle ist ein schwarzer Klumpen. 
Durch Waschen und Reiben kénnen wir seine Schwarze nicht ent- 
fernen. Ob wir es auch eine Zeitlang im Wasser liegen lassen — wenn 
wir es herausnehmen, ist es so schwarz wie zuvor. Genau so ist es 
mit dem menschlichen Herzen. Es ist mit der Siinde verwachsen und 
darum unrein. Wie wir uns auch anstrengen, um es durch Fasten und 
Selbstkasteiung zu reinigen, das Herz bleibt unrein. Werfen wir es aber 
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ins Feuer des Wortes und Geistes Jesu Christi, geben wir es ihm, der 
mit Feuer tauft, so werden wir rein. »115 

« Wir kénnen unmdglich unsere eigene Erlésung bewirken... 
Gute Morallehren kénnen vieles sehen lassen, aber sie vermégen nichts 
zu tun. Ein Fisch, der in ein Netz eingeschniirt ist, kann mehrere 
Meter weit um sich sehen, er kann sich sogar bewegen, aber er ist 
auf alle Falle ein Gefangener... Wenn er versucht, sich zur Freiheit 
durchzuarbeiten, erfahrt er erst recht, daB er gefangen ist. Durch die 
Gelehrsamkeit, die ich erlangt, hatte sich mein Umkreis erweitert; 
aber trotz allem fand ich mich gebunden im Netz der Stinde. Ich bin 
nicht der einzige, der so fiihlte; ich habe viele, viele Inder getroffen, 
welche die Welt verlassen hatten, welche sich in einer Grotte im Walde 
niedergelassen, gedacht, gesucht und gearbeitet, um einen Weg zur 
Freiheit zu finden; aber es gliickte ihnen nicht. Sie wurden immer 
fester und enger in das Netz verstrickt... Viele von ihnen haben 
dennoch gesucht, bis sie Christus gefunden haben... Christus léste die 
Fesseln der Siinde und sie wurden frei. >116 

Christus spricht: <Fiir Adam und Eva waren die Feigenblatter 
nicht geniigend, um sie zu decken. Darum gab ihnen Gott Rocke 
und Felle. In gleicher Weise sind gute Werke der Menschen nicht 
imstande, sie vom kommenden Zorn zu retien. Nichts kann dazu 
geniigen denn allein das Kleid meiner Gerechtigkeit. >147 

«Eine Menge Leute, besonders solche, cie den Heiland nicht 
empfangen haben, sagen: ,Tue das Gute, so wirst du erlést.. Wenn wir 
aber die Wahrheit sagen sollen, so miissen wir anerkennen, da8B wir, 
als wir auf eigene Faust und auf eigenen Wegen die Erlésung suchten, 
kein Gliick hatten. Wer sagt, da&8 der Mensch sich selbst erlésen 
kénne, gleicht einem Manne, der neben einem Brunnen steht mit einem 
Stiick Seil in der Hand, und zu einem, der in den Brunnen gefallen ist, 
sagt: ,Komm hierher und nimm das Seil, so werde ich dich retten.‘ 
Aber der im Brunnen drinnen liegt, sagt natiirlich: ,W4are ich imstande, 
hinaufzukommen, so brauchte ich wohl kein Seil. Was bist du fiir ein 
Tor, der du so sagst...‘ Genau so ist es mit denen, die sagen: ,Du 
kannst durch gute Werke erlést werden.’ Die kommen nicht voran, 
die werden nicht erhért. Jesus Christus hat uns einen anderen Weg 
gewiesen. Er ist herabgekommen dorthin, wo wir sind, und hat uns 
seine Hand gereicht, um uns aus dem Verderben emporzuziehen. >118 


«Ich besuchte einmal einen Freund. Er nahm ein Eisenstiick 
hervor, welches das wunderbare Vermégen hatte, Metall an sich zu 
ziehen. Er fiihrte das Ejisenstiick, das ein Magnet war, tiber den 
Tisch, wo er Gold, Silber und Eisen hingelegt hatte. Als der Magnet 
in die Nahe des Eisens kam, zog er dieses an sich, wahrend er das 
Silber und Gold, das doch viel héheren Wert hatte, nicht heranziehen 
konnte. Dieser Vorgang erinnerte mich an das, was Jesus sagt: ,Ich 
bin nicht gekommen, um Gerechte zu berufen, sondern Siinder.‘ Der, 
welcher sich selbst als gerecht ansieht und sich selbst genug ist in dem 
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Glauben, keinen Erléser zu brauchen, der wird sich selbst iiber- 
lassen; Jesus Christus kann ihn nicht an sich ziehen. >119 


Das Heil, das der Mensch von dem barmherzigen Gott 
als reines Geschenk ohne alles eigene Bemiihen erlangt, ist 
die Vergebung der Siinde. Aber die Vergebung oder gar nur 
die Bedeckung einzelner Tatsiinden kann unméglich das 
volle, bleibende, iiberschwangliche Heil bedeuten. Es ge- 
nugt nicht, die mannigfachen Schéflinge des Siindenbaumes 
abzuschneiden, es gilt seine Wurzeln zu entfernen und das 
ganze Erdreich, in dem er steht, umzugraben. Heil und 
Erlésung ist darum etwas viel Umfassenderes als Siinden- 
vergebung, Heil und Erlésung bedeutet radikale Ertétung 
des Bésen, Erneuerung des ganzen Menschen, Wiedergeburt, 
Heiligung. 

«In einem Dorfe lebte ein Madchen. Jeden Tag fegte sie die 
Spinngewebe aus ihrem Zimmer hinweg. Als sie eines Tages wiederum 
damit beschaftigt war, dachte sie iiber sich selbst nach und betete also: 
,Herr, wie ich jetzt mein Zimmer reinige, so reinige du mein Herz von 
aller Siinde.‘ Da vernahm sie eine Stimme, die sprach: ,Kind, was niitzt 
es dir, nur die Spinngewebe taglich zu entfernen? Besser ist es, die 
Spinne zu téten, welche die Gewebe spinnt. Wenn du die Spinne tétest, 
gibt es keine Spinngewebe mehr.‘ Ebenso geniigt es nicht, da8 uns 
unsere taglichen Stinden vergeben werden, sondern es gilt das Wort 
des Apostels: ,So leget nun von euch ab den alten Menschen.‘ Die 
Katholiken legen groBen Wert auf die Vergebung der Stinden durch 
die Absolution; aber die Krankheit, welche die Wurzel der Siinde ist, 
wirkt trotzdem weiter. Die Siinde ist nicht nur eine gewodhnliche 
Krankheit, sondern eine ansteckende; wenn aber die Sonne der Ge- 
rechtigkeit scheint, sterben die Krankheitskeime ab. >1?° 

« Manche denken sich, das Heil in Christo sei die Vergebung 
unserer Siinden, und das ist es auch zum Teil. Allein das ganze, voll- 
kommene Heil ist Freiheit von der Stinde, nicht bloB 
Vergebung der Siinde. Jesus Christus ist gekommen, nicht 
nur, um Siinden zu vergeben, sondern um uns von Siinden frei zu 
machen. So empfangen wir durch Christus eine neue, uns von 


Siinden befreiende Lebenskraft. ... Durch Christus selig werden heiBt: 
durch ihn neues Leben empfangen, ein neuer Mensch 
werden.121 


«Ich sah in einem Garten einen Dornbusch, der gute Friichte 
trug, und ich fragte den Gartner, der ihn besorgte, wie das méglich 
sei. Er sagte mir, er habe in den Stamm des Busches ein edles 
Propfreis eingefiigt; dieses sei gewachsen, die Dornen aber seien nach 
und nach verschwunden, und nun hatten die edlen Zweige edle 
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Friichte getragen. Dieser Vorgang veranschaulicht mir das Rettungs- 
werk, das Jesus in uns tut. Wie das edle Propfreis dem Stamm des 
Dornbusches neues Leben zufiihrt und diesen zu einem edlen frucht- 
bringenden Gewdchs umgestaltet, so fiihrt er sein neues Leben in das 
unsrige ein; er la8t gleichsam sein Blut durch die Adern und GefaBe 
unseres Herzens str6men und macht uns dadurch zu neven Menschen, 
welche die Friichte des Glaubens hervorbringen. Und zwar miissen die 
Friichte in dem Ma8e heranwachsen, als die Dornen des alten Lebens 
verschwinden und das neue Leben sich ausgestaltet... Wiedergeboren- 
werden heift die Lebenskraft Christi in sich aufnehmen, wie der Dorn 
den Lebenssaft des neuen, edlen Zweiges in sich aufnimmi und da- 
durch ein neuer Baum wird. Es hei&t nicht blo8 sein Wort, seine 
Lehre, sondern auch sein Blut, d.h. die Kraft seines erlittenen Todes 
in sich aufnehmen, durch diese Kraft in ihn hineingepflanzt und ein 
neuer Mensch werden. >12? 


So legt Sundar Singh das Schwergewicht bei der Er- 
lésung nicht auf die Siindenvergebung, sondern auf die 
Heiligung, das neue Leben in der innigsten Christusgemein- 
schaft. Seine Heilsauffassung tragt darin mehr katho- 
lisches als reformatorisches Geprage; ja, sie deckt sich bis 
aufs Wort mit der Definition des tridentinischen Konzils: 

« Iustificatio non est sola peccatorum remissio, sed et sancti- 
ficatio et renovatio interioris hominis per voluntariam susceptionem 


gratiae et donorum, unde homo ex iniusto fit iustus et ex inimico 
amicus, ut sit ,heres secundum spem vitae eternae’.> (Sess. VI c. 7.)123 


Der reformatorische Gedanke von der iustitia forensis, 
dem bloBen Gerechtgesprochenwerden, der Rechtfertigung, 
die auBerhalb des Menschen erfolgt (iustitia extra nos), ist von 
der Auffassung des SAdhu ganzlich ausgeschlossen. Die 
Gnade der Rechtfertigung (gratia iustificans) ist fiir ihn 
identisch mit der heiligmachenden Gnade (gratia sancti- 
ficans) und diese Gnade ist fiir Sundar Singh, ganz im Sinne 
der scholastischen Theologie, eingegossene Gnade (graiia 
infusa), welche in der Seele eine qualitative Veranderung 
hervorruft. 

Wahrend Sundar Singhs Auffassung von der Recht- 
fertigung bestimmten reformatorischen Gedanken wider- 
spricht, beschreibt er das Verhaltnis von Glaube und guten 
Werken genau so wie Luther. Erst dadurch, da8 der 
Mensch im Glauben die Gemeinschaft mit Christus und in 
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ihr Friede und Freude und Seligkeit erlangt, wird er fahig, 
Werke der Liebe und Gerechtigkeit zu vollbringen. Erst 
wenn das siindige Herz durch Gottes Erlésungswunder gut 
geworden ist, vermag der Mensch wahrhaft gute Werke zu 
wirken. So lange aber das Herz nicht gereinigt und er- 
neuert ist, sind alle vermeintlichen guten Werke nutzlos und 
vergeblich. Wie Luther, so gebraucht auch der Sadhu mit 
besonderer Vorliebe das Gleichnis vom guten und schlechten 
Baum, um die immanente Notwendigkeit zu veranschaulichen, 
mit welcher der gottgeschenkte Glaube Werke der Liebe 
erzeugt. 


«Ein schlechter Baum kann keine guten Friichte tragen, weil er 
von Natur schlecht ist. Der schlechte Baum kann nur dann gute Friichte 
bringen, wenn er als Propfreis in einen edlen Baum eingepfropft wird; 
dann wird seine Naturbeschaffenheit durch den Lebenssaft des edlen 
Baumes umgewandelt und veredelt. Ebenso kann der Siinder nichts 
Gutes tun, weil seine Natur, seine innere Beschaffenheit nicht gut ist. 
Er kann es nur, wenn diese innere Beschaffenheit eine andere wird, 
und sie wird es nur dadurch, da8 er sich durch den Glauben 
in Christus einpfropfen 148i. Wenn er durch einen lebendigen Glauben 
in Christus eingepfropft ist, so ist er ein neuer Mensch, der auch einen 
neuen, guten Wandel fihren kann und muf.>» «So sehr ein Siinder 
auch wiinscht, gut zu sein, wird er doch nur siindige Friichte tragen. 
Aber wenn er durch BuBe und Glauben in Christus eingepflanzt 
ist, stirbt seine alte Siindennatur und es entsteht in ihm eine neue 
Kreatur. 9124 


Die Erneuerung des Herzens durch die erlésende Gottes- 
gnade ist die Grundlage alles sittlichen Wirkens. Darin liegt 
auch fiir den Sadhu der entscheidende Unterschied zwischen 
christlicher und natiirlicher Ethik, ja zwischen der christ- 
lichen Religion und den au8erchristlichen Religionen. 


Christus spricht: < Die Sittenlehrer der Welt sagen: ,Tue Gutes, 
so wirst du gut.‘ Aber ich sage: ,Werde zuerst selbst gut.‘ Die guten 
Werke kommen von selbst, wenn das Herz gut und erneuert ist. »175 


«Sind nicht alle Religionen darin einander 4hnlich, daB sie das 
Gute predigen? GewiB, und doch besteht ein gro8er Unterschied. 
Die nichtchristlichen Religionen sagen: ,Tue so viel gute Taten, als 
du kannst, und du wirst schlieBlich selber gut werden.‘1#6 Das Christen- 
tum aber lehrt gerade umgekehrt: ,Werde selbst gut, dann wirst du das 
Gute tun kénnen; denn das Gute wachst naturgemaB aus einem guten 
Herzen heraus.‘ Zuerst muB sich das Herz wandeln.>1?7 
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Sundar Singhs Worte muten wie Lutherzitate an. Trotz- 
dem er nie eine Zeile von dem deutschen Reformator ge- 
lesen und nur indirekt von ihm in protestantischen Missions- 
anstalten seines Heimatlandes geh6rt hat, stimmt er in seiner 
Anschauung bis aufs Wort mit Luther iiberein. 

«Die Schrift lehrt, daB niemand Gutes zu tun vermag, er Sei 
denn selber zuvor gut; so wird er nicht durch gute Werke gut, sondern 
die Werke werden durch ihn gut. Er wird aber gut durch das Bad 
der Wiedergeburt und sonst in keinem Wege. Das meinet Christus 
Mt. 7, 18: ,Kein béser Baum tragt gute Frucht, und kein guter Baum 
trigt bése Frucht.. Darum macht den Baum entweder gut oder bése, 
so werden die Friichte auch danach.> «Also natiirlich der Baum 
Friichte tragt, so natiirlich folgen dem Glauben gute Werke, und gleich 
wie keine Not ist, dem Baum zu gebieten, da er Friichte trage, 
also ist dem Glaubigen kein Gebot gesetzt, ist ihm auch kein Nétigen 
dazu, da8® er Gutes tue, sondern er tut’s von ihm selber frei und un- 
gezwungen.> < Christi Lehre ist nicht vom Tun und Lassen, sondern 
vom Werden; daB es heiBe, nicht neue Werke getan, sondern zuvor 
neu geworden... Es mu8 zuvor der Baum neu sein und die Wurzel 
gut und rechtschaffen, sollen’ anders die Friichte und Werke gut 
werden, >128 

Ist der Mensch durch Gottes Gnade innerlich verwandelt 
worden, dann vermag er das Héchste und Gré8te in der 
wirkenden Liebe zu vollbringen. Aber der Mensch ist nicht 
nur berufen, eine neue Kreatur zu werden, sondern ein 
Ebenbild Christi, das Gott Ahnlich ist. « Der eigentliche 
Zweck der Menschwerdung der géttlichen Liebe ist die Er- 
hdhung des Menschen zu ihrer eigenen Vol!kommenheit.>*” 
Der Heilsgedanke des SaAdhu gipfelt im mystischen Ver- 
gottungsgedanken — freilich einem Vergoitungsgedanken, 
welcher die gefahrlichen Klippen des Pantheismus_ ver- 
meidet. Der athanasianische Gedanke, daB&B Gott Mensch 
wurde, um den Menschen zu vergotten,**° klingt bei Sundar 
Singh ebenso an wie der origenistisch-augustinische Ge- 
danke, daf8 der Christ nicht nur ein Christusglaubiger, 
sondern ein Christus ist,*** und der lutherische Gedanke, 
da8 «an Christum glauben ihn anziehen, mit ihm eins 
werden >*” bedeutet. Auch hierfiir hat Sundar Singh 
sinnige Gleichnisse. 

«Es gibt im Osten auf Baumen lebende Insekten, die sich diesen 
Baumen so weit anpassen, daf sie in Farbe und Gestalt ihres Leibes 
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ihnen oder einzelnen ihrer Teile ahnlich werden. Oder was dasselbe 
ist: es gibt Baume, welche auf die in ihnen nistenden Insekten einen 
solchen EinfluB ausiiben, daB diese sich den Baumen oder einzelnen 
Baumteilen, wie Rinde, Blattstiel, Blatt, gleichgestalten. Der Baum als 
die nachste Umgebung des Insekts beeinfluBt dieses so stark, da8B es 
bis zu einem gewissen Grade seine Gestalt annimmt. So werden wir, 
wenn wir in und mit Christus leben, durch seine in uns wirkende 
Lebenskraft allmahlich ihm gleichgestaltet. Unser Glaube mit seinen 
Friichten mufS§ nach und nach seinem Glauben, unsere Gesinnung, 
unser Wandel seinem Wandel ahnlich werden. »133 

«Der Polarbaér wohnt im Schnee und hat dieselbe weiBe Farbe 
wie der Schnee. Der bengalische Kénigstiger nimmt die Farbe des 
Rohrs und der Graser des Urwaldes an. So erlangen jene, die im 
Gebet und in der geistigen Gemeinschaft mit Gott leben wie die Engel 
und Heiligen Anteil an Christi Natur und werden nach seinem Bilde 
gestaltet und ihm 4hnlich. >134 

«Das Klima tbt eine gewisse Einwirkung auf die Gesichtsziige 
und die Gestalt des Menschen aus. Wenn aber die natiirliche Atmosphare 
so stark auf die leibliche Gestalt einwirkt, wieviel mehr muB die 
geistige Atmosphare ihre Wirkung auf die Seele und ihren Charakter 
haben. Wenn wir mit dem Herrn im Gebet leben, so wird sein Bild 
sich immer mehr in uns auspragen.» < Dann werden wir in Gottes 
Form und unverdnderliche Herrlichkeit verwandelt werden. >1%5 

«Wenn Christus in uns lebt, wird unser ganzes Leben dem 
seinen ahnlich. In Wasser aufgeléstes Salz mag verschwinden, aber 
es hort nicht auf, da zu sein. Wir kénnen uns seines Daseins ver- 
gewissern, indem wir das Wasser kosten. Auch der in uns wohnende 
Christus wird, obgleich er unsichtbar ist, anderen offenkundig durch 
die Liebe, die er uns mitteilt. »136 

« Einmaj fragte ich, was Christus mit dem Ausspruch meinte: 
,Darum sollt ihr vollkommen sein, gleichwie der Vater im Himmel.‘ 
Er sagt nicht: ,Seid vollkommen wie die Engel und die Propheten.‘ Das 
hatte mir zu denken gegeben. Heift das, da& wir werden sollen wie 
Gott?... Mir wurde geantwortet, Gott wolle, da®B wir ihm gleich seien, 
weil die Liebe immer nach einem ihr ebenbiirtigen Liebesobjekt ver- 
lange. Ebenso wie es dem Menschen nicht geniigt, nur Tiere zu lieben, 
ebenso will Gott, daB wir ihm gleich werden. >136b < Die, welche mit 
Christus leben, werden nicht zu Gott; aber sie werden Christus ahn- 
lich. Die Kinder Gottes werden Abbilder Jesu Christi genannt... 
Wenn er in uns lebt, werden wir nach seinem Bilde geformt werden. » 
Und «niemand wird in den Himmel eintreten diirfen, der nicht ein 
Angesicht hat wie Jesus Christus >.187 


Der Gedanke der christlichen Mystiker: <« christus- 
formig >, < gottformig » zu werden, begegnet uns beim Sadhu 
wieder. Aber schon die Bilder, die er gebraucht, lehren 
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deutlich, da& er eine Aufhebung der menschlichen Pers6én- 
lichkeit, eine reine Identitat mit Gott enschieden abweist. 
Die Insekten sind nicht der Baum, dessen Farbe sie tragen, 
und umgekehrt; der Polarbaér bleibt Bar, trotzdem er die 
Farbe des Schnees tragt.. Auch der gottférmige Mensch ist 
und bleibt Mensch, mag auch sein Antlitz Christi Zige 
tragen und sein Leben und Wirken Goites Herrlichkeit und 
Liebe darstellen. Die Gottahnlichkeit, die er erlangt, hat 
ihre Wurzel im schlichten persdénlichen Gottesumgang des 
Glaubens und Betens. So halt sich die Vergottungsidee des 
Sadhu streng in den Schranken des evangelischen Frémmig- 
keitslebens. 


6. Das Wunder, 


Sundar Singhs Vorstellungswelt ist eine Welt der 
Wunder. Seine 6ffentlichen Ansprachen sind voll von 
Wundererzihlungen aus seinem eigenen Leben wie aus dem 
Leben anderer Frommen. So wie ihm selbst diese Wunder 
untrigliche Zeichen von Gottes Macht, Liebe und Gnade 
sind, so sollen sie auch in anderen den Glauben daran 
wirken und staérken. Da saB er im Dschungel, verirrt, am 
Ufer eines reiRenden Stromes, und siehe, ein unbekannter 
Mann trug ihn schwimmend ans andere Ufer, und als er 
sich umsah, da war der Helfer verschwunden.**® Da brachte 
er obdachlos und hungernd eine Nacht im Freien zu, und 
siehe, zwei fremde Manner brachten ihm Nahrung, und als 
er ihnen danken wollte, sah er niemanden mehr.*** Da iiber- 
fielen ihn mit Stécken bewaffnete Leute; er begann zu beten, 
und siehe, als er die Augen 6ffnete, war er allein. Am andern 
Morgen kehrten sie wieder und fragten ihn nach den 
Mannern in leuchtenden Gewandern, von denen er umgeben 
war, und er erkannte, da8 Gottes Engel um ihn waren.’*° 
Da schlief er eine Nacht in einem zerfallenen Hause, und als 
er erwachte, entdeckte er mit Schrecken eine aufgerollte 
Schlange unter seinem Arm; er floh erschreckt, kehrte aber 
dann zuriick und schiittelte das giftige Tier von seiner 
Decke.** Ein ander Mal schlief er in einer Héhle, und als er 
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erwachte, sah er dicht neben sich einen groBen Leoparden. 
Und nie hat ihm nach seinen eigenen Aussagen ein wildes 
Tier etwas zuleide getan.’* Da stand er in Tibet in kalter 
Nacht, mit Ketten an einen Baum des Waldes gebunden, 
hungernd und frierend, und siehe da, als er am Morgen 
erwachte, lag neben ihm eine reife Frucht und seine Fesseln 
waren abgefallen.*** Da saf& er drei Tage mit gebrochenem 
Arm im dunklen Leichenbrunnen, und siehe, ein Unbe- 
kannter zog ihn heraus; er beriilirte seinen verletzten Arm 
und machte ihn heil und war verschwunden. Der Schliissel 
zum Brunnendeckel aber fand sich im Giirtel des grausamen 
Richters (s. 0. S. 52 f.). Da ging er an einem Manne voriiber, 
der sich tot stellte, wahrend sein hetriiyerischer Genosse 
den Sadhu um eine Gabe fiir die Beerdigung des toten 
Freundes anbettelte. Als aber der liignerische Bettler zu 
seinem Genossen zuriickkehrte, fand er ihn wirklich tot; 
er eilte zum Sadhu zuriick, flehte ihn um Vergebung an und 
wurde von ihm zu Christus bekehrt.*” 

Aber auch wunderbare Erfahrungen anderer dienen 
dem Sadhu als Beweis von Gottes Macht und Fursorge. Da 
war ein tibetanischer Christ um seines Glaubens willen von 
einem hohen Berge herabgestiirzt worden und lebendig ge- 
blieben. Ein Unbekannter nahte ihm und lie8 den vor Durst 
schmachtenden Verletzten aus seinen Handen trinken. Und 
an den Wundmalen erkannte der christliche Martyrer in 
dem Fremden seinen Heiland und fiel ihm zu FufSen mit 
den Worten: <« Mein Herr und mein Gott.»”’ Da begegnete 
ein aussatziger Christ, dessen Finger verdorrt waren, einem 
Fremdlinge. Dieser goB Wasser iiber seine Hande, und 
siehe, sie waren gesund. Und der Aussatzige erkannte in 
ihm seinen Heiland und rief aus: «Mein Herr und mein 
Gott, ich méchte dich anbeten.» Und schon war er ver- 
schwunden.**® Da erschien einem nach der Wahrheit for- 
schenden tibetanischen Eremiten, der aus Verzweiflung 
zum Selbstmorde entschlossen war, eine wundersame Licht- 
gestalt, deren Hande und Fife Wundmale zeigten, und 
sprach zu ihm: « Die mich suchen, werden mich finden >, 
und schenkte ihm wunderbaren Frieden, ohne seinen Namen 
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zu nennen. Von Sundar Singh erfuhr der Eremit, da8B jener 
Unbekannte Christus gewesen sei.““” Ein anderer tibeta- 
nischer Einsiedler, der friedlos nach Wahrheit suchte, ward 
durch einen Unbekannten zu einem hundert Meilen ent- 
fernten Christen gefiihrt, von dem er bekehrt und getauft 
wurde. Und als der Fremdling plétzlich verschwand, er- 
kannten der Lehrer wie der Neubekehrte, da8 es ein Engel 
des Himmels gewesen war.**® 

Als Beweis fiir die wunderbare Macht des Glaubens 
dienen dem SAdhu bei seiner Verkiindigung ganz besonders 
die heroischen Leiden christlicher Martyrer. Da ward einem 
nepalesischen Madchen, das aus Liebe zu Jesus den Freier 
zuriickgewiesen hatte, eine gliihende Eisenplatte auf den 
Koérper gelegt, und sie ertrug diese Qual in stillem Frieden. 
Und als ihr Vater ihr strahlendes Antlitz sah und sie fragte, 
woher diese Freude komme, antwortete sie: Von Jesus. Doch 
ehe er sie noch von dem Marterinstrument befreien konnte, 
war sie in die ewige Freude eingegangen.“® Da wurde ein 
tibetanischer Evangelist mit Peitschen geschlagen und Salz 
in seine blutenden Wunden gestreut. Aber sein Angesicht 
leuchtete vor Friede und Freude wie das eines Engels. Und 
das Volk begann zu denken: Diese Freude ist nicht von 
dieser Welt; es mu8 wahr sein, was er sagt, daB er Christus 
folgt, der in seinem Herzen wohnt.*° Da wurden einem 
tibetanischen Bekenner gliihende Eisennagel in den Leib ge- 
stoBen; er aber rief: «Ich freue mich, fir meinen Erléser 
leiden zu diirfen.> Und als der Lama sagte: <« Das ist ein 
boser Geist, der ihn ergriffen hat >, antwortete das Volk: 
« Das ist unméglich, ein béser Geist kann einem Menschen 
nicht solche Freude geben; das muff ein guter und heiliger 
Geist sein.>*** Da wurde in Tibet ein Prediger des Evan- 
geliums mit den Fii®en nach oben an einen Baum gebunden. 
Und er gestand seinen Peinigern: <Ihr k6nnt nicht ver- 
stehen, wie froh ich mich fihle, weil ich gewiirdigt werde 
dies zu leiden. Diese Welt ist verkehrt, auch euer Wesen ist 
verkehri, und darum habt ihr mich genau so aufgehangt. 
Aber in Wirklichkeit habe ich mein Haupt nicht unten; ich 
bin oben im Lichte.» Und der Mann wurde nach drei- 
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stundigem Hangen aus seiner Lage befreit und blieb am 
Leben.“ Da wurde Kartar Singh, der mutige Verkiinder 
des Evangeliums, in Tibet in eine feuchte Yak-Haut einge- 
naht und drei Tage der Sonne ausgesetzt. Er aber blieb 
fréhlich und rief seinen Verfolgern zu: «Ich danke Gott 
fiir dieses groBe Vorrecht, fiir ihn leiden zu diirfen >; < die 
Menschen haben mich verlassen, aber nicht mein Erléser; 
er ist bei mir, ja, in mir.>** Da standen 40 armenische 
Christen in kalter Winternacht nackt vor dem Wachtfeuer der 
Turken. Einer nach dem andern, der Christum bekannte, 
wurde ins eiskalte Wasser getrieben und starb. Und iiber 
dem Haupt eines jeden erschien Christus mit einer Krone. 
Aber die vierzigste Krone verschwand — der vierzigste. 
Christ verleugnete Christus und ging zum Feuer. Als dies 
der tiirkische Offizier sah, bekannte er sich zu Christus 
und erlitt den gleichen Tod; so wurde ihm diese Krone zu 
Teil, wahrend der Apostat dem Wahnsinn verfiel.*™ 
Jeder abendlandische Leser wird, wenn er nur einiger- 
ma8en kritisch veranlagt ist, bei diesen Wundergeschichten 
zunachst den Kopf schiitteln und die « schwarmerische 
Wundersucht » dieses indischen Frommen belacheln. « Wir 
haben Miihe, an Wunder zu glauben; so ist nun einmal 
die menschliche Natur,» sagt selbst Sundar Singh. *” 
Moderne Theologen des Abendlandes haben sich an dieser 
« Wundersucht » des Sadhu gesto8en und deshalb gegen ihn 
zur Feder gegriffen.*** Ihre Kritik an Sundar Singh ist die 
natiirliche Reaktion des modernen kritischen Rationalismus 
auf die Wunderatmosphare, in der dieser indische Christus- 
jiinger lebt. Man kann dieser Kritik nicht jede Berechtigung 
absprechen. Vor allem ist die Beobachtung richtig, daB die 
Wunderanektoden Sundar Singhs « an Geist und Lieblich- 
keit » hinter den Fioretti des heiligen Franz von Assisi 
zuriickbleiben.**” Sie machen auf den ersten Anblick den 
Eindruck einer eigentiimlichen Plumpheit und Steifheit. 
Was aber dem kritischen Historiker am meisten auffallen 
muB, das ist die seltsame Stetigkeit der Wundermotive. Es 
sind eigentlich nur ein paar Wundertypen, welche in den 
verschiedenen Erzahlungen variiert werden. Das haufigste 
Heiler, Sundar Singh. 12 
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Vorkomnmunis ist das plétzliche Auftauchen und ebenso plotz- 
liche Verschwinden von iibernatiirlichen Gestalten. Auch 
die Martyrergeschichten, die der Sadhu erz&hit, zeigen fast 
alie ein und dasselbe Schema: Mitten im schwersten Leiden 
offenbaren die Blutzeugen eine iibermenschliche Freude und 
wandeln dadurch die Herzen der Zuschauer. 

Sehr merkwiirdig sind die verschiedenen Dubletten, die 
sich in den Wundererzahlungen des Sadhu aufweisen lassen, 
Von der Auffindung des einzigen vorhandenen Schliissels im 
Giirtel des Richters ist in zwei verschiedenen Erzahiungen 
die Rede: das eine Mal waren mit diesem geheimnisvollen 
Schliissel die Ketten zugeschlossen, mit denen er an einen 
Baum gebunden war, das andere Mal der eiserne Deckel des 
Brunnens (sowie das eiserne Tor der Brunnenmauer).** 
In zwei zeitlich und drtlich weit getrennten Lagen — in 
Nordindien, als der Sadhu in der Nacht nach seiner Aus- 
sto8ung aus dem Vaterhause unter einem Baume Zuflucht 
suchte (s. 0, S. 34), und in Tibet, als er in Kalter Nacht mit 
Ketten an einen Baum gebunden war (s. 0. S. 98) — beide 
Male stellte ihm der Versucher sein behagliches Leben im 
vaterlichen Hause vor Augen und beide Male erfullte ihn, 
als er zu beten begann, Christus mit wunderbarem Frieden. 

Am meisten failt jedoch anf, daB die Bekehrten und 
Martyrer, von denen Sundar Singh erzahit, dieselben &uBeren 
und inneren Erfahrungen aufweisen wie der Sadhu, da’ sie 
genau so denken, fiihlen und reden wie jener. Ein christ- 
licher Evangelist in Belutschistan, der fiir Christus den 
Martyrertod erlitt, hatte einstens wie Sundar Singh die Bibel 
verbrannt.** Die Bekehrung des einen tibetanischen Ein- 
siedlers (s. o. S. 159) ist eine vollkommene Parallelerzahlung 
zur eigenen Bekehrung des Sadhu (s. 0. S. 24 ff.): Selbstmord- 
entschlu8, bedingtes Gebet, Lichterscheinung. — alle diese 
Momente seiner eigenen Bekehrung finden sich hier wieder. 
In ahnlicher Weise ist die Bekehrungsgeschichte des Maha- 
rishi von Kaila&S nur der Reflex der Bekehrungsgeschichte des 
Sadhu. Genau dieselben Bibelworte (« Kommet her zu mir, 
die ihr miihselig und beladen seid..», « Also hat Gott die 
Welt geliebet...>) haben diesen heiligen Seher vom Himalaya 
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wie den Sadhu zu Christus gefiihrt.% Ein gefiirchteter 
Rauber, der sich zu Christus bekehrt hatte, erzdahlte dem 
Sadhu seine Wandlung mit denselben Worten, die wir immer 
aus Sundar Singhs Mund (vgl. S. 103 f., 168 f.) vernehmen: 
<Ich erlebte das gr6Bte Wunder an mir selbst und das ist 
dies: Ein Siinder, wie ich bin, darf den Himmel schon auf 
Erden erhalten.»*” Ein tibetanischer Gottesmann, der um 
seines christlichen Glaubens willen von der Menge gesteinigt 
worden war, erzdhlte dem SAadhu von diesem Erlebnis in 
Worten, die aus Sundar Singhs Mund zu kommen scheinen 
(vgl. S. 98 f., 168 f.): <Ich war in dieser schrecklichen Lage so 
erfiillt von diesem wunderbaren Frieden, daB er mir als das 
groBte Wunder der Welt erschien.»** Kartar Singh, der drei 
Tage und Nachte in der Ochsenhaut eingenaht war (genau so 
wie der SAdhu drei Tage und Nachte im Leichenbrunnen saB), 
verkiindet seinen Verfolgern die tiefe Seligkeit des Herzens 
ganz in der Sprache des Sadhu: <¢In dieser Tierhaut bin 
ich in Wirklichkeit im Himmel »*” (vgl. 0. S. 103 f.). Als ein 
buddhistischer Asket in Tibet, der zu Christus bekehrt 
worden war, gesteinigt wurde, empfand er — genau wie 
Sundar Singh in der gleichen Lage — die Steine als liebliche 
Blumen.** Und als einer der Umstehenden ausrief: < Er ist 
ein Tor», erklarte ein anderer Zuschauer: < Wenn die 
Torheit einen solchen Frieden verschafft, will ich auch ein 
Tor sein.» Ganz denselben Wunsch duBerte in Belutschistan 
Daud Khan, als er sah, wie dem schon erwahnten Prediger 
Christi der Arm abgeschlagen wurde. Genau dasselbe er- 
zahlt der Sadhu aus seinem eigenen Leben. Als in Ilom ein 
Zuschauer im Anblick seiner Folterung ausrief: < Er ist ein 
Tor », sprach ein anderer, der kurz zuvor ein vom Sadhu 
verteiltes Evangelienexemplar zerrissen hatte: «Wenn ein 
Tor solchen Frieden besitzt, wiinsche auch ich ein Tor 
zu sein. »*% 

SchlieBlich zeigen verschiedene Parallelen aus dem 
Neuen Testamente, der christlichen und der buddhistischen 
Legendenliteratur, da8 manche Motive in den Wunder- 
erzahlungen des Sadhu keineswegs neu und original sind. 


Sundar Singhs Erzahlung von den Steinen, die ihn und 
12% 
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einen tibetanischen Martyrer < wie kostliche Blumen be- 


riihrten > — «es waren keine besonderen Steine, aber 
Seine Gegenwart verwandelte ihre Wirkung so sehr, daB8 
ich mich wie im Himmel fiihlte »** -—  erinnert an die 


Buddhalegende des Lalita Vistara, nach der die von Mara 
geschleuderten Geschosse tiber Gotamas Haupt schwebten 
und sich «durch die Macht seiner welterhabenen Liebe > 
in Blumengewinde verwandelten.**® Sundars wunderbare 
Befreiung von den eisernen Fesseln im Walde (s. 0. S. 159) 
ahnelt der Rettung des Petrus, von dessen Handen nach der 
Apostelgeschichte (12, 7) die Ketten abfielen. Wenn der 
Sadhu 4hnlich wie der Maharishi von Kaila nie von wilden 
Tieren ein Leid erfahren hat, so gleicht er darin ebenso den 
altchristlichen Wiistenmoénchen, die furchtlos mit wilden 
Tieren verkehrten*®”’, wie dem Buddha und seinen Jiingern, 
welche durch ihre allumfassende Liebe die wildesten Tiere 
zahmten. Die Worte eines Bodhisattva finden auch auf den 
christlichen Sadhu Anwendung: 

«Auf der Bergeshalde weilend, zog ich Léwen und Tiger durch 
die Kraft meiner Freundschaft zu mir. Von Léwen und Tigern, von 
Panthern, Baren und Biiffeln, von Antilopen, Hirschen und Ebern 


umgeben, weilte ich im Walde. Kein Wesen erschrickt vor mir, und 
auch ich ftirchte mich vor keinem Wesen. >+6§ 


Die Erzahlung von dem betriigerischen Manne, der sich 
tot stellte, dann aber wirklich starb, variiert eine ostkirch- 
liche Legende, die zuerst Theodoret vom hl. Jakob von 
Nisibis erzahlt, freilich mit dem Zusatz, da8B der Tod durch 
die zauberische Gebetskraft des Heiligen eintrat und durch 
dieselbe Gebetskraft die Auferweckung des Toten bewirkt 
wurde. Dieselbe Geschichte wird okne die Totenerweckung 
dem hl. Gregorius Thaumaturgus und dem hl. Epiphanius 
zugeschrieben.*” Die Erzahlung von den vierzig armenischen 
Martyrern, die Sundar Singh aus dem Munde von Armeniern 
als ein Ereignis aus den jiingsten Christenverfolgungen ver- 
nommen hatte, ist in Wirklichkeit eine altchristliche 
Legende von jenen 40 Martyrern, die um 320 in-der arme- 
nischen Stadt Sebaste den Tod erlitten haben sollen. Diese 
Legende, die auch im rémischen Brevier einen Platz er- 
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langt hat (am Fest der 40 Martyrer, 10. Marz), ist lediglich 
mit einzelnen Aenderungen auf die armenischen Christen 
der neuesten Zeit, die von der Hand der Tiirken den 
Martyrertod erlitten haben, iibertragen worden.‘ 

Von diesen historischen Feststellungen abgesehen, mu8 
bei der Beurteilung der Wundererzadhlungen des Sadhu auch 
die ganze Mentalitat des indischen Menschen und _insbe- 
sondere des indischen Asketen in Betracht gezogen werden. 
Einer der besten Kenner der indischen Literaturgeschichte 
betont, da& «die Inder einen Unterschied zwischen Sage, 
Legende und Geschichte nie gemacht haben >.*”* Das gilt 
ganz besonders von Asketen, die stunden- und tagelang ganz 
allein in der groBartigen Bergwelt des Himalaya weilen und 
sich ganz der Naturbetrachtung, der inneren Beschauung 
und der tiberbewuBten Ekstase hingeben. Bei ihnen erreicht 
die innere Anschauung eine solche Starke, daB sich der 
Unterschied zwischen Subjektivem und Objektivem, den der 
gewohnliche Mensch macht, notwendig verwischt.*’? Alle 
diese Momente legen uns den Gedanken nahe, da8 wir es bei 
einzelnen Wundererzahlungen des Sadhu nicht mit voll- 
historischen Begebenheiten zu tun haben, sondern mit 
Legenden, welche wohl an irgend welche tatsachliche Vor- 
gange ankniipfen, aber in der Form, wie sie erzahlt werden, 
von der schaffenden Wunderphantasie gestaltet sind. Auch 
jene Forscher, welche die Méglichkeit von Wundern nicht 
bestreiten, kénnen solchen Beobachtungen nicht die Augen 
verschlieBen. Historische Kritik ist ja unabhangig von der 
religidsen oder philosophischen Beurteilung der Wunder- 
frage. Wer mit der Problematik der biblischen und hagio- 
graphischen Wundererzahlung vertraut ist, entdeckt zu 
seinem Erstaunen in den Anekdoten, welche der Sadhu 
immer wieder erzahlt, gewisse Grundgesetze der Legenden- 
bildung: Konstanz der Motive, Dublette und Variation. Das 
Auffallige und Lehrreiche liegt darin, daB wir diese Gesetze 
der Legendenbildung und -iiberlieferung hier bei lebenden 
Menschen feststellen k6nnen — der Sadhu erzahlt ja solche 
Wunder nur von sich und von Zeitgenossen. Wir sehen 
daraus, da8 Wunderlegenden nicht erst nach dem Tode von 
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Heiligen in der Schar ihrer Verehrer zu entstehen brauchen, 
sondern schon zu ihren Lebzeiten und zwar in ihrem eigenen 
Seelenleben entstehen kénnen. Andererseits diirfen wir 
nicht vergessen, da8 Wunderlegenden niemals vollig freie 
Phantasieschépfungen sind, sondern tatsachliche wunder- 
bare Erfahrungen zur Voraussetzung haben. Waren nicht 
Wunder im weitesten Sinn des Wortes moéglich und hatten 
sich Wunder nicht tatsachlich ereignet, so waren fromme 
Menschen niemals darauf gekommen, Wunder zu glauben 
und zu erzahlen. Die Schwierigkeit liegt fiir den kritischen 
Historiker lediglich darin, da8 er im Einzelfalle — ob es sich 
nun um biblische oder hagiographische Wundergeschichten 
handelt oder um Wundergeschichten aus der Gegenwart — 
fast niemals den Tatbestand genau feststellen kann und bei 
einem non liquet stehen bleiben mu8. Das hat sich auch 
bei Sundar Singh gezeigt. Die bisherigen Nachforschungen 
haben dargetan, daB weder fiir die Tatsachlichkeit noch fiir 
die Ungeschichtlichkeit der von ihm erfahrenen Wunder 
vin durchschlagender Beweis erbracht werden konnte.*” 
Immerhin miissen wir bei der Behauptung von Legenden- 
bildungen im Seelenleben des Sadhu die gré8te Vorsicht 
walten lassen. Manche seiner Erzahlungen, welchen die 
abendlandische Skepsis mi8traut hatte, haben sich bei der 
exakten Nachpriifung durch Zeugenaussagen bewahrheitet.*” 
Ueberdies nétigt uns seine persdnliche Lauterkeit und 
Wahrhaftigkeit, Gesundheit und Niichternheit dazu, ihm 
unser Vertrauen zu schenken. 

Wahrend das Aeu8ere, Materielle im Wunderbericht 
in den meisten Fallen fragwiirdig bleibt, enthiillt sich uns 
die geistige Haltung des Wundergliubigen und Wunder- 
erzahlers in aller Klarheit. Der Wunderglaubige lebt nicht 
in dieser sichtbaren Erscheinungswelt, sondern in der iiber- 
sinnlichen Wesenswelt; er lebt — wie der Sadhu immer sagt 
— schon hier auf Erden im Himmel. Darum sieht er diese 
auBere Welt mit ganz anderen Augen an als der Mensch, 
der ins Irdische verstrickt ist und kein Organ fiir die Ge- 
heimnisse der Ueberwelt besitzt. We das <« profane > Auge 
nur auBere Dinge sieht, schaut das geistige, durch den 
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Gebetsumgang mit Gott geschdrfte Auge wunderbare Wir- 
kungen des Ewigen. Die sinnliche Welt wird so zum Trans- 
parent der wubersinnlichen, jenseitigen Wirklichkeit. Der 
lebendige Kontakt mit der Ueberwelt im Glauben und Gebet 
bedingt eine véllig andere Haltung zu den Auferen Er- 
scheinungen und Vorgangen als die rationale wissenschaft- 
liche Forschung oder die materialistische Lebensanschauung. 
Sundar Singh sagt im Hinblick auf den Rationalismus und 
Materialismus der heutigen Zeit: 


« Nicht die Tage der Wunder sind vorbei, die Tage des Glaubens 
sind voriiber.» «Die Menschen von heute glauben nicht an Wunder, 
weil sie nichts davon verstehen. Sie bringen ihre Zeit mit ihren 
Buichern oder mit ihren Geschaften zu, aber nicht im Gebet mit dem 
Erléser. Wir werden diese wunderbaren Dinge nur schauen, wenn wir 
Zeit auf das Gebet verwenden. >175 


Mit diesen Worten hat der SAdhu den Kern des Problems 
getroffen. Fiir den Gebetsmenschen gewinnt die Aaufere 
Welt ein ganz anderes Ansehen als fiir den Verstandes- 
menschen, geschweige denn fiir den Geschafts- und Genuf- 
menschen. Er schaut eine hdhere Gesetzlichkeit als die 
Naturgesetzlichkeit der Wissenschaft und des Alltagsver- 
standes. 


« Wunder stehen nicht im Gegensatz zu den Naturgesetzen. Es 
gibt hdéhere Naturgesetze, die wir gewdéhnlich nicht kennen. Die 
Wunder sind im Einklang mit dieseu héheren Gesetzen. Durch das 
Gebet gelangen wir stufenweise zu der Erkenntnis dieser hdheren 
Gesetze. >176 

Christus spricht: «Das Gebet macht Dinge fiir die Menschen 
méglich, die sie sonst fiir unméglich halten; sie erfahren solch 
wunderbare Dinge im Leben, die nicht nur im Widerspruch zu den 
Gesetzen und Anschauungen weltlicher Weisheit stehen, sondern als 
ganz unméglich gellen. Wissenschaftliche Manner erkennen nicht, daB 
derjenige, der allen erschaffenen Dingen eine Ordnung gegeben und 
fiir sie Gesetze bestimmt hat, nicht in den Schranken seiner eigenen 
Gesetze gefangen sein kann. Die Wege des groBen Gesetzgebers sind 
unerforschlich; denn sein ewiger Wille und Plan ist der Segen und 
das Gliick aller seiner Geschépfe. Die Vernunft des natiirlichen 
Menschen kann dies nicht fassen, denn geistliche Dinge miissen geist- 
lich gerichtet werden (1. Kor. 2, 14). > 

«In sehr kalten Gegenden ist eine Briicke aus Wasser ein all- 
taglicher Anblick. Denn wenn die Oberflache des Flusses hart ge- 
froren ist, sirémt der Flu8 frei unten durch, und die Leute kénnen 
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bequem und ohne Gefahr iiber die Eisbriicke gehen., Wiirde aber je- 
mand vor Leuten, die standig in der Hitze eines tropischen Klimas 
atmen, von einer Briicke aus Wasser erzahlen, die tiber einen flieBen- 
den Strom gespannt sei, so wiirden sie sagen, da8B solche Dinge tiber- 
haupt unméglich seien und gcgen die Naturgesetze verstieBen. Der- 
selbe groBe Unterschied bestelit zwischen solchen, welche wieder- 
geboren sind und ihr geistiges Leben durchs Gebet erhalten, und 
solchen, welche ein weltliches Leben fiihren und nur materielle Dinge 
schatzen und vom Leben der Seele schlechterdings nichts verstehen.>177 


Der Wunderglaube hat seine Wurzeln im Innersten der 
Seele, in ihrer Gebetsgemeinschaft mit Gott; aus ihr geht er 
hervor, zu ihr mu8B er immer wieder zuriickkehren. Eben 
deshalb, weil die Innerlichkeit des Gottesumganges das Ent- 
scheidende ist und nicht bestimmte auBere Tatsachen und 
Erfahrungen, wird schlieBlich das Wunder ganz zu einer 
inneren Gré8e. Gegeniiber den wunderbaren Herzens- 
erfahrungen, welche dem Fromen im Gebet zuteil werden, 
dem Frieden, der Freude, dem «Himmel auf Erden >, 
miissen alle 4u8eren Wundervorgange, seien es auch un- 
begreifliche Fithrungen und Errettungen, in den Schatten 
treten. Mit einer Energie sondergleichen verkiindet der 
Sadhu unablassig, daB das eigentliche Wunder nicht in 
auBeren Wunderzeichen zu suchen sei, sondern in der Heils- 
tat, die Gott an der Seele wirkt. « Wunder geschehen nicht, 
um unsere Neugier zu befriedigen, sondern um unsere Seelen 
zu retten. >*” 

Von seiner Errettung aus dem Brunnen sagt er: < Vielleicht war 
es ein Engel oder auch Jesus selbst, der mich aus dem Brunnen zog. 
Wie auch immer, es war ein groBes Wunderwerk. Das gréBte Wunder- 
werk war jedoch, da& Jesus mitten unter diesen fiirchterlichen Leiden 
mein Herz mit seinem Frieden erfiillte.» Von seiner Befreiung aus 
den Fesseln im Walde sagte er: « Nicht das betrachte ich als das gréBte 
Wunderwerk, da ich befreit wurde, sondern das gréBte Wunderwerk 
ist, da8 ich mitten in diesen schrecklichen Leiden diesen wunderbaren 
Frieden in meinem Herzen erfahren durfte... Alle kénnen nicht nach 
Tibet gehen und an einen Baum gebunden werden, aber alle kénnen 
die Freude und den Frieden erfahren, den ich in Christus hatte. »179 

«Ich habe oft Menschen getroffen, welche wiinschten, daB ich 
von Wunderwerken reden solle. Sie hatten so viel davon reden héren 
und wiinschten, da8 ich ihnen etwas erzahlen solle. Das gré8te Wunder 
ist jedoch, da Jesus Christus meine Natur verwandelt und mich von 
meinen Siinden erlést hat.» «Da8 ein Siinder, der tot war in seinen 
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Uebertretungen und Siinden, aufs neue von Christus wiedergeboren 
wird, das ist das gré8te Wunder in der ganzen Welt.> < Das groBte, 
ich méchte sagen, das einzige Wunder, das uns widerfahren 
kann, dieses Wunder ist Christi Friede. Daf eine arme, ruhelose, 
unreine, stindige Menschenseele Gottes Vergebung empfangen und 
Christi Frieden schmecken kann, das iibersteigt allen Verstand, das 
ist ein Wunder tiber alle Wunder. Hat ein Mensch dieses Wunder 
erfahren, so staunt er nicht langer iiber 4u8ere sogenannte Wunder- 
werke. >» «Das gré8te Wunder von allen ist die Wiedergeburt; hat 
jemand diese in seinem eigenen Leben erfahren, dann erweisen sich 
alle anderen Wunder als méglich.>» «Wer an dieses Wunder glaubt, 
glaubt an alle Wunder. >150 


Derselbe Sadhu, der in seinen Ansprachen so oft von 
wunderbaren Begebenheiten redet, fiihrt seine Hérer immer 
wieder von den 4uferen Wunderzeichen weg, hinein in die 
Welt der Innerlichkeit und des Gebets, wo das héchste 
Wunder sich vollzieht. «Wenn ihr wahrhaft Verlangen 
habt, Wunder zu schauen, so schenkt Zeit dem Gebet. »'*4 
Ja, bisweilen warnt er geradezu vor der Wundersucht und 
fordert seine Horer zu schlichtem, tatigem Leben auf. « Wir 
sollen nicht Wunder sehen wollen; sondern Gottes Willen 
tun. »**? Weil Sundar Singh allen Nachdruck auf das 
geistige Wunder legt, das Gott im Herzen der Glaubigen 
wirkt, darum straubt er sich mit aller Entschiedenheit, 
Kranken die Hande aufzulegen und fiir sie zu beten. Als 
eine ceylonesische Frau ihn bat, ihrem todkranken Sohne 
die Hand aufzulegen, antwortete er: < In diesen Handen ist 
keine Macht, nur in den durchbohrten Handen Christi. > 
SchlieBlich aber gab er nach und erfiillte ihren flehentlichen 
Wunsch, und der Knabe sa8 nach drei Tagen mit seiner 
Mutter unter den Zuhorern des Sadhu. Als nun die Menschen 
Sundar Singh als Wundertater bestaunten, versicherte er, 
daB nicht seine Macht, sondern Christi Macht die Heilung 
bewirkt habe. Als das aber nichts half, sagte er sich, daB 
er kiinftig solches nicht wieder tun dirfe, weil es den Aber- 
glauben begiinstige und die Aufmerksamkeit vom Evangelium 
Christi, das er zu verkiindigen habe, weglenke.*** Seitdem 
weigert er sich mit groger Entschiedenheit, Kranken die 
Ilande aufzulegen, Angefochtene sein Kleid beruhren zu 
lassen, ja, selbst einzelne oder ganze Versammlungen zu 
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segnen. « Wie kénnen diese Hande, welche das Wort 
Gottes zerrissen und ins Feuer geworfen haben, irgend 
jemand segnen? »*™* 

All diese Aeu8erungen des Sadhu zeigen seinen Wunder- 
glauben in einem ganz anderen Licht, als man nach seinen 
Wunderanekdoten annehmen wiirde. Er ist alles andere, 
als das, was einer seiner Kritiker in ihm sah, <« eine Nach- 
bildung des mittelalterlichen Wundertaters, der mit seinen 
Wunderzeichen oder Schauwundern um sich wirft. >** 
Sein Wunderglaube ist geistiger als der vieler christlicher 
Heiligen der alten und neuen Zeit. Weil seine Seele ganz 
in der Sphare des geistigen Wunders lebt, darum wird fir 
ihn alles, was er in der sichtbaren Welt schaut und erfahrt, 
zum <« Zeichen und Wunder >. Darum sind fiir ihn die 
« sogenannten Wunder » in der au8eren Welt etwas ganz 
Selbstverstandliches, von denen er wie von _ natiirlichen 
Dingen redet,’** und doch zugleich etwas ganz Nebensach- 
liches, das er im Vergleich zu Gottes Heilstat und Gnaden- 
mitteilung fiir nichts achtet.*°* Darum ist es auch fiir die 
Beurteilung des Sadhu gleichgiiltig, inwieweit seine Wunder- 
erzahlungen im 4u8eren geschichtlichen Sinn _ tatsachlich 
und wieweit sie nur Reflex seiner kindlichen Frommigkeit 
sind. 

Auch in der nachdriicklichen Betonung des geistigen 
Heilswunders erinnert Sundar Singh an den deutschen 
Reformator, der so tiefes MiBtrauen gegen alle Mirakel und 
Wunderzeichen hegte, weil ihm die aus der GewiBheit der 
Siindenvergebung quellende Seligkeit des Herzens_ ein 
Wunder iiber alle Wunder war. Die « sichtbaren » Wunder- 
werke, die Jesus getan, sind <allein Zeichen fiir den un- 
verstandigen, unglaubigen Haufen >, dem man < wie den 
Kindern solche Aepfel und Birnen vorwerfen> und sie 
«mit 4uBeren Wundern >» zum Glauben fiihren muB. « Da- 
gegen wir willig sollen preisen und riihmen die grof8en 
herrlichen Wundertaten, so Christus taglich in seiner 
Christenheit tut, da8& sie des Teufels Kraft und Macht 
iiberwinden. >» Das Wunderwerk, das gré8er ist als alle 
« leiblichen Mirakel und Wunderzeichen >, «das da mu8 


Die jenseitige Welt 171 


gehen bis an den jiingsten Tag>, das «Wunder iiber 
Wunder » ist der starke, lebendige Glaube.'®’ 


So fiihrt uns gerade Sundar Singh in die Tiefen des 
christlichen Wunderglaubens. Er hilft uns, den rechten 
Mittelweg zu finden zwischen aberglaubischer Wundersucht 
und rationalistischer Wunderscheu. Sundar Singhs Leben 
und Wirken beleuchtet und bestatigt iene feinen Gedanken 
uber das Wunder, die Dostojewski in den < Briidern 
Karamasoff >» Zosima in den Mund legt: 

« Meiner Ansicht nach bereiten Winder niemals einem Menschen 
der Wirklichkeit irgend welche Verlegenheit. Nicht die Wunder 
bewegen den mit Wirklichkeitssinn Begabten zum Glauben. Der 
wahrhaft mit Wirklichkeitssinn Begabte wird vielmehr, wenn er 
nicht glaubig ist, immer in sich die Kraft und die Fahigkeit finden, 
auch dem Wunder nicht zu glauben. Und wenn das Wunder vor 
ihm stehen wird als eine unbestreitbare Tatsache, so wird er eher 
seinen Sinnen miftrauen, als diese Tatsache zugeben. Wenn er sie 
auch zugeben wird, so wird er sie zugeben als eine nattiirliche Tat- 
sache, die ihm nur bis dahin unbekannt war. In dem mit 
Wirklichkeitssinn Begabten -wird der Glaube 
nicht durch das Wunder geboren, vielmehr das 
Wunder durch den Glauben. Wenn aber der mit Wirk- 
lichkeitssinn Begabte einmal glaubig ist, so mu8B er gerade wegen 
seines Wirklichkeitssinnes unbedingt auch das Wunder zugeben. >188 


7. Die jenseitige Welt. 


Sundar Singh gehért zu den wenigen Begnadeten, die 
schon im Fleisch in der jenseitigen Welt weilen durften, in 
jener Welt, nach der andere Menschen nur in dunkler 
Ahnung und sehnsichtiger Hoffnung Ausschau halten. In 
der Ekstase wurde ihm das grof8e Ratsel erschlossen, nach 
dem so viele Menschen bange und ungewif fragen, das 
Schicksal derer, die im Tode hintibergegangen sind ins un- 
bekannte Reich der Ewigkeit. Aber er spricht von diesen 
ekstatischen Offenbarungen so gut wie nie in der breiten 
Oeffentlichkeit; er redet gewOhnlich nicht vom <« Himmel » 
im Jenseits, sondern nur vom <« Himmel auf Erden >», vom 
Frieden in Christo. Denn allein der, welcher schon hier 
auf dieser Erde in der Himmelswelt heimisch geworden ist, 
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vermag auf ewig in der Gemeinschaft Christi, seiner Engel 
und Heiligen zu verweilen. 

Entsprechend der alten vedischen Vorstellung®™’ unter- 
scheidet Sundar Singh drei Himmel. Der erste Himmel, 
« der Himmel auf Erden », ist fiir ihn die Gegenwart Christi 
mit all ihrem Frieden und Gliick, welche der Fromme im 
innigen Gebet erfahrt. Der zweite Himmel ist fiir den Sadhu 
identisch mit dem Paradies, das der am Kreuz sterbende 
Heiland dem reuigen Schacher verheiBen hat. Die meisten 
Menschen kommen nach ihrem Tode mit ihrem < Geist- 
leib » an diese Stitte und miissen dort einige Zeit weilen, 
die einen nur wenige Tage, die anderen mehrere Monate. 
Aber dieses Purgatorium ist kein schmerzvoller Prifungs- 
ort, wie das <Fegfeuer >», das abendlandische Heilige in 
ihren Visionen erschauten. Kein geistiges Feuer lodert hier, 
das den Siindenschmutz von den Seelen wegfegt; nein, die 
dort Weilenden erfreuen sich der Gegenwart Christi, nur 
da& sie ihn nicht mit ihren geistigen Augen schauen diirfen. 
Aber sie fiihlen seinen beseligenden Ejinflu8 wie aus- 
stromende Lichtwellen und vernehmen wie von ferne 
wundersame Himmelsmusik.*” 

In diesem Zwischenzustande reifen die Seelen der ab- 
geschiedenen Frommen in heiliger Sehnsucht zur vollendeten 
Christusschau und zur Gemeinschaft mit allen Auserwahlten 
und Engeln heran. Jene Frommen freilich, die schon hier 
auf Erden in vollendeter Gottesgemeinschaft lebten, ein 
Franz von Assisi und Thomas von Kempen, diirfen nach 
dem Tode sogleich in den dritten und héchsten Himmel 
eingehen. Ja, noch mehr, sie diirfen (wie z. B. der Seher von 
Patmos und der Sadhu selbst) in besonderen Gnadenaugen- 
blicken schon jetzt jene Statte der Seligkeit «im Geiste > 
besuchen und geistigen Austausch mit Christus und seinen 
Engeln und Heiligen pflegen. Sundar Singh gibt eine wunder- 
volle Beschreibung seiner Himmelsvisionen, die sich mit den 
Himmelsvisionen des Apokalyptikers, der gro8en christ- 
lichen Heiligen und des Florentiner Dichtersehers wohl 
vergleichen 1a8t.** Seine reiche Symbolik ist vielleicht zum 
Teil von den farbigen Himmelsvorstellungen der islamischen 
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Frommen beeinfluBt worden, die ihrerseits wiederum von 
den Intuitionen christlicher Heiliger, zumal von Ephrams 
Himmelsbetrachtung (De paradiso Eden) abhangen.*” 

Im Mittelpunkt des Himmels thront Christus, der 
Heiland. Sein Antlitz leuchtet wie die Sonne, doch ohne 
den Blick zu blenden. Eine unbeschreibliche Milde und 
Gite redet aus seinen Augen, ein siiBes Lacheln liegt iiber 
seinem Munde. Sein langes Haupthaar funkelt wie Gold 
und gluht wie Licht. Seine Wundmale, aus denen sein kost- 
bares Blut flieBt, leuchten in herrlicher Schénheit. Rings 
um den Thron, bis in unendliche Himmelsfernen, stehen ver- 
klarte Wesen, Engel und Heilige. Sie alle sind in licht- 
gewobene, farbenprachtige Gewander gekleidet, deren Herr- 
lichkeit alle irdische Schénheit weit iibertrifft. Ihr Ange- 
sicht tragt die Ziige des Heilandes, dem sie gleichen wie 
jiingere Briider. So wie auf Erden die Sonne sich wider- 
spiegelt im Wasser, so spiegelt sich Christi Antlitz im Ant- 
litz der Vollendeten. Zwischen Christus und den verklarten 
Geistern str6men geheimnisvolle Lichtwellen hin und 
zuriick, wundersamen Frieden und tiefe Erquickung ver- 
breitend, einem sanften Regen gleich, der in der Sommer- 
hitze die Baume erquickt — es sind die Gnadenwellen des 
heiligen Geistes. Wundersame Str6me und Berge, Blumen 
und Baume ergétzen das Auge der Seligen, so wundersam, 
da8B ihnen gegeniiber die Str6me und Berge, Blumen und 
Biume dieser Erde wie dunkle Schatten erscheinen. Alles 
ist durchsichtig, so daB das geistige Auge der Seligen bis in 
die unendlichen Fernen zu schauen vermag. Herrliche 
Musik ertént in den weiten Himmelsraumen, ohne daB 
jemand auf Instrumenten spielt. Alle himmlischen Geister, 
ja selbst Str6me und Berge, Blumen und Baume, Mauern 
und Paliste stimmen aus freien Stiicken ein Preislied auf 
die Liebe des Héchsten an. Ohne menschliche Worte, in 
einer geistigen Sprache, die allen verstandlich ist, halten 
die Seligen mit Christus und miteinander Zwiesprache*”’ und 
ergriinden spielend die tiefsten Fragen und Ratsel des 
Geistes. Da ist keine Ermiidung, kein Schmerz, kein 
Kummer, nur Freude und Seligkeit, Liebe und Wonne in 
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alle Ewigkeit; « Freude fiir immer, weder Schmerz noch 
Kampfe! Dort habe ich Freude gesehen, gefilit bis an den 
Rand, Volikommenheit der Freude » — dieses _ begeisterte 
Wort des Sangers Kabir,*** das Sundar Singh wohl schon 
in friiher Jugend vernommen, klingt in seinen Himmels- 
schilderungen wider. Da ist auch kein Ermatten und Still- 
stehen, sondern steter Fortschritt, unendliche Entwicklung, 
unablassige Annaherung an Gottes Vollkommenheit. 


«Im Menschen sind Keime unzahliger Eigenschaften, welche sich 
in dieser Welt nicht entwickeln kénnen, weil die Hilfsmittel hier nicht 
fiir ihr Wachstum und ihre Entwicklung zur Vollkommenheit hin- 
reichen. In der neuen Welt werden sie die notige Umgebung finden 
zur Erlangung der Vollkommenheit.>» <«Dort in der Gegenwart und 
Gemeinschaft unseres himmlischen Vaters ... werden uns standig un- 
endliche Mittel fiir einen unendlichen Fortschritt dargeboten werden, 
bis wir vollkommen werden, wie er vollkommen ist. >195 


Doch trotz dieses fortschreitenden Vervolikommnungs- 
prozesses ist im héchsten Himmel alle Sehnsucht gestillt, alles 
Wiunschen erfullt. Alle Geister fiihlen sich hier wie im 
Vaterhause und erfahren beseligi: Hier ist unsere ewige 
Heimat.°® Aber die Seligkeit der Menschen, die hier auf 
Erden gelitten und gestritten, wird die Seligkeit der Engel 
ubertreffen, die immer in diesem Vaterhause geweilt haben 
und «kein Leiden und kein Kampfen kennen >. Fiir den, 
der durch das Leid gegangen, ist die Freude doppelte 
Freude; fiir den, der die Bitterkeit geschmeckt, ist die SiBig- 
keit zwiefache SiuBigkeit.*’ So ist dieses Himmelsleben Selig- 
keit ohne Ende, Seligkeit in, mit und durch den ewigen 
Christus. Aber Gott, der unendliche Vater, ist auch in diesem 
hdchsten Himmel unsichtbar; er bleibt ewig « der verborgene 
Gott ». Unsichtbar thront er in den Herzen derer, die ihn 
anbeten und lobpreisen; sichtbar wird er auch den Voll- 
endeten nur im Angesichte seines Sohnes, dem Ebenbilde 
seiner unendlichen Liebe (vgl. o. S. 130 f.).*°° 

Solange der Mensch in seiner irdischen Hille weilt, 
vermag er das Wunder der Himmelsseligkeit, fiir die er be- 
stimmt ist, nicht zu begreifen. Er gleicht dem Kiuchlein 
in der engen Schale, das fiir eine weite, herrliche Welt be- 
stimmt ist, aber sich nichts von ihr vorstellen kann. 
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«Wenn das Kiichlein im Ei erklarte, daB8 au8erhalb seiner 
Schale nichts existierte, und Seine Mutter ihm antwortete: ,Nein, 
drauBen gibt es Berge, Blumen und einen blauen Himmel‘, und das 
Kichlein seiner Mutter sagte: ,Du redest Torheit, ich sehe ja nichts 
von alle dem‘, und dann wiirde plétzlich die Schale brechen und das 
Kiichlein wiirde verstehen, daB seine Mutter recht hatte. Auch wir 
sind gleichsam in der Schale und sehen nicht Himmel und Holle. 
Aber eines Tages wird sie zerbrechen, und dann werden wir sehen. 
Gleichwohl gibt es Beweise: Fiir das Kiichlein in der Schale sind seine 
Augen und seine Fliigel gentigend Beweise fiir ein kiinftiges Leben. 
Das Auge ist geschaffen, um zu sehen, aber was kann es in der Schale 
sehen? Die Fliigel sind geschaffen zum Fliegen, aber wie kann es 
in der Schale fliegen? Es ist ganz klar, daB die Augen und die Fliigel 
nicht fiir ein begrenztes Leben in der Schale gemacht sind. In gleicher 
Weise gibt es in uns viele gute Wiinsche und Strebungen, die hier 
nicht befriedigt werden kénnen. Es ist also notwendig, da8 wir eine 
Gelegenheit haben, sie zu befriedigen; das ist die Ewigkeit. Aber 
wie das Kiichlein ein Bediirfnis nach Warme hat, so lange es in der 
Schale ist, so miissen wir erwarmt und ausgebriitet werden durch das 
Feuer des heiligen Geistes, um schon auf dieser Erde zu leben. >19° 


Die Aeu8erungen Sundar Singhs iiber die Hdlle sind 
nicht einheitlich. In den friiheren Ansprachen redete er 
immer wieder von der Unwiderruflichkeit des Gerichts und 
von der Ewigkeit der Hollenstrafen. 

«Jetzt gibt uns Gott taglich Gelegenheit, da8 wir uns retten 
lassen. Verwerfen wir diese Gelegenheit hier, so wird uns dort keine 
zweite geboten werden. Hatten wir Gelegenheit zur Rettung im Jen- 
seits, so ware Christus nicht in diese Welt gekommen.» «Wenn wir 
in der Hdlle sind, werden wir nicht imstande sein, uns zu bessern... 
Wenn einmal die bése Natur vorhanden ist, dann ist ein Wandel un- 
moglich.» «Satan stiirzt sich auf uns in der Finsternis und rei8it uns 
in den Tod, den ewigen, immerwahrenden Tod, von dem ein Ent- 
kommen unmédglich ist. 2° 


Diesen klaren Aeu8erungen widersprechen die Ge- 
danken, die Sundar Singh mit Canon Streeter ausgetauscht 
hat.2 Hier erscheint Gottes Liebe als auch in der Holle 
wirksam. Die Hdélle wird hier nicht als Ort ewiger Pein und 
Qual hingestellt, sondern als ein schmerzliches Purgatorium, 
in dem die Siinder, wenn auch unendlich langsam, von 
innen heraus verwandelt und schlieBlich zur Anschauung 
Christi und zur Gemeinschaft der Heiligen im Himmel reif 
werden. Das tiefe Leid, das sie an dem Orte der Qual 
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empfinden, treibt sie empor in den Himmel; sie fliehen 
dorthin, aber dort fiihlen sie sich noch mehr ausgestoBen 
als in der Hdlle, und kehren in sie zuriick. Gott aber, der 
die Liebe ist, schenkt ihnen auch in der Hélle immer mehr 
Licht. Durch seine Gnade und durch die Mithilfe der 
Heiligen im Himmel, die ein Rettungswerk an den Ver- 
sto8enen vollbringen, keimt in ihren Herzen allmahlich die 
Gottesliebe, die sie fahig macht, in den Himmel, fiir den sie 
Gott geschaffen, auf immer einzugehen. Mag diese Leidens- 
zeit auch Millionen von Zeitaltern dauern, so werden sie 
doch <« zuletzt in den Himmel Sab He wie der verlorene 
Sohn in sein Vaterhaus. > 


« Wenn sie-einmal das Ziel erreicht haben, so werden sie selig 
und dankerfiillt gegen Gott sein, wenngleich weniger gliicklich als jene, 
die Christum schon auf Erden aufgenommen haben. So ist selbst die 
HOlle eine Vorschule, eine Vorbereitungsstatte fiir die ewige Heimat.>?0? 


Nur einige wenige, z.B. der Teufel selbst, nach deren 
Schicksal zu fragen dem Sadhu verwehrt wurde, werden 
fiir ewig vom Himmel ausgeschlossen bleiben. 

In seiner neuesten Schrift Meditations on various 
aspects of the spiritual life spricht Sundar den Gedanken der 
anoxatdotacic dnayvtwy mit einer gewissen Zuriickhaltung auch 
Offentlich aus. Er behandelt hier in einem besondern 
Kapitel die Frage: « Werden zuletzt alle Menschen zu Gott 
zuruckkehren? >» Die Antwort darauf und ihre Begriin- 
dung gibt er in folgenden Satzen: 


«Wenn der géttliche Funke (in unserer Seele) unzerstorbar ist, 
dann brauchen wir bei keinem Siinder hoffnungslos zu sein.» <Da 
Gott den Menschen zur Gemeinschaft mit ihm selbst geschaffen hat, 
darum kann dieser nicht ewig von ihm geschieden 
sein.> ¢Obgleich durch lange Wanderungen und Irrwege, wird der 
siindige Mensch zuletzt zu dem zuriickkehren, nach dessen Bild er 
geschaffen ist; denn dies ist seine endgiiltige Bestimmung. > 


Sadhu Sundar Singhs Glaube an eine endgiiltige 
Beseligung der allermeisten Verdammten und an eine Ver- 
nichtung der radikal Verderbten steht ohne Zweifel im 
Widerspruch zu der traditionellen Kirchenlehre des Abend- 
landes wie zu den ekstatisch-visioniren Erfahrungen der 
meisten christlichen Mystiker. Die Ewigkeit der Hdéllen- 
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strafen ist nicht nur dogmatische Lehre der katholischen 
Kirche, sie wird auch von den katholischen Theologen bis 
in die Gegenwart energisch verteidigt;? sie ist eine Selbst- 
verstandlichkeit fiir die ganze christliche Volksreligion und 
eine unbestrittene Voraussetzung fiir die allermeisten christ- 
lichen Visionaére. Wohl haben manche christliche Mystiker 
ebenso wie der Sadhu den schénen Gedanken ausgesprochen, 
da8 Gottes Liebe auch in der Hdlle wirksam sei. So sagt 
Catharina von Genua: <Gottes liebliche Giite wirft die 
Strahlen ihrer Barmherzigkeit auch in die Holle; denn Gott 
hatte in ganz gerechter Weise iiber die Seelen hier eine viel 
schwerere Strafe verhangen kénnen, als er es getan hat. »°* 
Katholische Theologen, wie der zweite Begriinder von 
St. Sulpice, Abbé Emery (+ 1811), haben den Gedanken 
einer < Milderung der Pein der Verdammten » zu begriinden 
versucht.”* Ja, bisweilen tritt in der mystischen Frommig- 
keit der alte Gedanke der Gzoxatdotacs dndytwy auf. So 
sagt die groBe englische Mystikerin Juliana von Norwich, 
wenn die Lehre und Bedeutung von Christus und seiner 
Kirche wahr sein sollen, werde alles — auf Wegen, die Gott 
allein kennt — gut werden.?” Aber der Gedanke, daB die 
Hélle ein (obschon ungeheure Zeitraume wahrendes) Purga- 
torium sei und schlieSlich ganz verschwinden werde, findet 
sich in der alten Zeit nur bei Clemens von Alexandrien an- 
gedeutet und bei Origenes und seinem Verehrer Gregor von 
Nyssa (freilich nur als <esoterische » Wahrheit) klar aus- 
gesprochen.”?” In der Reformationszeit wurde der Gedanke 
der dmoxatdotacts yon Denk und den Wiedertaufern auf- 
gegriffen. Seit dem Aufkommen des Rationalismus wird er 
von der protestantischen Theologie teils angenommen, teils 
als gleich wahrscheinlich der Lehre von den ewigen Hdllen- 
strafen zur Seite gestellt. Es ist sehr bedeutsam, da8 der 
Sadhu, der von allen rationalistischen Einfliissen vollig frei 
ist, dennoch eine Ewigkeit der Hdllenstrafen im traditio- 
nellen Sinne nicht kennt. Es ist méglich, daB ihm diese 
Auffassung durch den Mahaydéna-Buddhismus nahegelegt 
worden ist,?°° der nur zeitlich begrenzte Hollenstrafen kennt, 
oder auch durch den Koran, der im Hinblick auf die Ver- 
Heiler, Sundar Singh. 13 
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dammten den Satz enthalit: « Gott vermag alles, was er will > 
(XI, 108). Sundar Singh befindet sich hier wohl in besserer 
Uebereinstimmung mit dem Urchristentum als die abend- 
landische Kirchenlehre. Mag auch die spatjiidisch-apoka- 
lyptische Vorstellung von einem ewigen Héllenfeuer einzelne 
Redewendungen Jesu bezw. ihre Formung durch die Ur- 
gemeinde’” beeinflu8t haben, so ist doch wahrscheinlich, 
da8B Jesus nur eine vodllige Vernichtung der Siinder, nicht 
ihre ewige Qual im Auge hat.?*° Paulus redet nie von einer 
ewigen Héllenqual, sondern nur von einem < Nichterben des 
Gottesreiches >,7** einem <Verlorengehen>, < Verderbt- 
werden >, einer <«Vernichtung>.’” Alle damonischen 
Machte werden am Ende <vernichtet>, und Gott wird 
sein < alles in allen ».2** Auch fiir den vierten Evangelisten 
ist das « Gericht > keineswegs eine Verdammung zur ewigen 
Héllenpein, sondern ein <Sterben in den Siinden>, ein 
« Ueberfallenwerden von der Finsternis >.** Wenn darum 
Sundar Singh fiir seine Person die traditionelle Lehre von 
der Ewigkeit der Héllenstrafen nicht teilt, sondern an eine 
schlieBliche Beseligung aller glaubt, mit Ausnahme derer, 
die der Vernichtung anheimfallen, so hat er — trotz aller 
Verschiedenheit, welche die eschatologische Perspektive bei 
Jesus und Paulus mit sich bringt — einen tiefen urchrist- 
lichen Gedanken erneuert. 

Himmel und Holle sind fiir den SAdhu eschatologische 
GréBen, aber nicht ausschlieBlich. Beide beginnen nicht 
erst in der Stunde des Todes, sondern schon in diesem 
Leben. Wie Jakob Bohme’*” verficht Sundar Singh den 
Gedanken, da8 Himmel und Holle sich schon jetzt in den 
Herzen der Menschen finden. 

« Himmel und Holle sind zwei entgegengesetzte Zustande in der 


geistigen Welt, welche ihren Ursprung im Menschenherzen haben. Der 
Grund dazu wird schon hier in diesem Leben gelegt. >216 


Aber diese Zustande sind nicht rein innerseelisch, sie 
beruhen auf der geheimnisvollen Einwirkung der jenseitigen 
Welt. 


« Bisweilen spiirt man, ohne da8 man einen Anla8 wei, in sich 
eine Freude oder einen Schmerz, welcher eine Beriithrung von der 
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geistigen Welt ist, d.h. vom Himmel oder von der Hille. Diese werfen 
immer wieder ihren Schatten auf die Menschenherzen. Allm&hlich 
wird die Beriihrung mit dem einen oder andern Teil der geistigen Welt 
eine dauernde. Je nach seinen guten oder schlechten Taten und Ge- 
wohnheiten kommt der Mensch unter den Einflu8 des einen oder 
anderen Teils und entscheidet sich fiir ihn. So wird schon in dieser 
Welt der Grund zu Himmel und Hélle gelegt. Wenn dann die Seele 
im Tode den Leib verlaBt, tritt Sie ganz in den Zustand ein, dem sie 
schon hier zuneigte. »?17 


Das Herz des Sadhu lebt schon hier im Himmel; aber 
wahrend andere Fromme diesen Himmel nur im inneren 
Frieden kosten diirfen, ist es ihm geschenkt, schon wahrend 
des Erdenlebens bisweilen im héchsten Himmel, im Himmel 
Christi und seiner Auserwdhlten, zu weilen. So tief das 
Glick sein mag, das er aus dem Wirken und Leiden fiir 
Christus schépft, so hei®B ist seine Sehnsucht nach dem 
Tage, da er fiir immer dort weilen darf, wohin er jetzt in 
ekstatischen Gnadenstunden entriickt wird. 

« Dies ist die Statte, an der mein Herz hangt, hier bin ich voll- 
kommen befriedigt. Kein Kummer, kein Schmerz, nur Liebe, Stréme 
der Liebe, vollkommene Seligkeit und so in alle Ewigkeit, nicht nur 
fiir tausend Jahre.» <«<Dort habe ich volle Geniige, dort bleibt nichts 


mehr zu wiinschen iibrig. Es ist wundervoll. Dort ist unsere 
Heimat. »?18 


8. Die Bibel.’*° 


Die Frémmigkeit des SAdhu ruht ganz und gar auf der 
persénlichen Gemeinschaft mit dem lebendigen Christus. 
Der innere Friede, den Christi Gegenwart der Seele schenkt, 
ist nicht an 4u8ere Heilsgarantien gebunden, weder an ein 
sakramentales Zeichen, noch an ein heiliges Buch. < Nicht 
weil ich das Evangelium las, kenne ich Christus, sondern 
weil er sich mir geoffenbart hat. »”° Selbst wenn die Bibel 
verloren ginge, so wiirde, wie uns Sundar Singh versichert, 
seine Gemeinschaft mit dem ewigen Christus in keiner Weise 
beeintrachtigt (s. o. S. 142 f.). Diese innere Erfahrung hat 
ihn davor bewahrt, die Bibel so zu vergéttern, wie seine 
friiheren Glaubensgenossen den Granth (s.o. S. 6, 17). Immer 


wieder betont der Sadhu, da8 das Lesen der Bibel niemals 
13% 
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geniige, um zu Christus ein persOnliches Verhaltnis zu 
finden; nicht die Schriftlektiire, sondern das Gebet ist der 
eigentliche Schliissel zum Himmel (s. o. S. 78 ff.). Von be- 
sonderer Bedeutung ist fiir ihn der Umstand, da8 Christus 
selbst im Unterschied von anderen Religionsstiftern, ja, auch 
den alttestarnentlichen Propheten und den Aposteln, keine 
Zeile geschrieben hat. 

« Andere Lehrer, welche wissen, da8 sie diese Erde verlassen 
miissen, wiinschen deshalb, da8 ihre Lehre in geschriebener Form 
fortleben solle, wenn die miindliche Unterweisung verstummt. Nicht so 
Christus. Er dachte nie daran, uns zu verlassen und will mit uns alle 
Tage sein bis an der Welt Ende. Darum brauchte er uns nichts 
Geschriebenes zu hinterlassen. Noch einen anderen Grund gibt es, 
warum er nichts~schrieb. H&atte er geschrieben, so hatten sich die 
Menschen in Anbetung vor dem geschriebenen Worte gebeugi, statt vor 
dem Herrn selbst. Gottes Wort ist nur ein Wegweiser zum 
Herrn; beim Herrn selbst finden wir Wahrheit und Leben.» «Das 
Leben und der Geist des Herrn kénnen nur in die Herzen der Menschen 
und nicht in Biicher geschrieben werden; Jesus Christus wuB8te, da8 


sein Werk sich in den Herzen erfiillen wiirde, nicht in den Seiten 
eines Buches. »221 


Als ausgesprochener Mystiker mif8t der Sadhu der Bibel 
nicht jene entscheidende Bedeutung bei wie Luther, der 
ohne Unterla8 auf das <« Wort > pocht und trotzt (obgleich 
auch Luther, wenigstens der junge Luther, Wort und Geist 
nie voneinander trennt). Zu dem _ geschriebenen Gottes- 
wort, das im Alten und Neuen Testament niedergelegt ist, 
muB jenes Gotteswort hinzutreten, das der Fromme in der 
stillen Gebetszwiesprache mit seinem Heilande erlauscht. 
Als Sundar Singh einmal von einein deutschen Missions- 
inspektor befragt wurde, ob er bei einer Verschiedenheit 
von Schriftwort und persoénlicher Offenbarung ersterem den 
Vorzug gebe, antwortete er ganz schlicht: « Derselbe Herr, 
der die Schrift eingab, ist auch der Meister, zu dessen 
Fi8en ich sitze >°?? — wiederum ein Gedanke, der an die 
Imitalio Christi erinnert: «Ego, inquit Dominus, docui 
prophetas ab initio et usque nunc non cesso omnibus loqui > 
(III 3). 

Trotzdem der Sadhu die persdnliche Gebetsgemein- 
schaft mit Christus tber alles stellt, ist ihm die Bibel tag- 
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liches Lebensbrot. «Ich habe», sagt er, «dank der gott- 
lichen Gnade die Erfahrung gemacht, da8 sie wirklich das 
lebendigmachende Wort des Heilandes ist. >?* Das Neue 
Testament ist sein steter Begleiter, das einzige Eigentum, das 
er auBer seinem gelben Gewand und seiner Decke mit 
sich fiihrt. Aus ihm entnimmt er seinen Meditationsstoff, 
aus ihm schépft er immer neue Anregung fiir sein Gebets- 
leben und fir seine 6ffentlichen Ansprachen. «In diesem 
Buche ist alles zu finden, was uns vom Weltheiland zu wissen 
not tut.>** Ja, das Neue Testament ist ihm der Weg- 
weiser, der ihn auf den rechten Pfad zu Christus gefiihrt hat. 
« Durch die Bibel erkannte ich Jesus Christus. »?® Bibel- 
worte waren es ja, die seine Seele im Innersten ergriffen 
und in ihm die Sehnsucht nach Christus wachriefen (s. o. 
S. 23 f.). In einem Vortrag vor der britischen Bibelgesell- 
schaft bezeugte er dieser seinen tiefen Dank, weil sie es war, 
die ihm das Evangelium in seiner Muttersprache gegeben 
hatte.” Und wie ihm so wurde auch vielen anderen indischen 
Gottsuchern die Bibel eine Fiihrerin zu Christus. 

«Gott offenbart sich fort und fort durch sein heiliges Wort, die 
Bibel, allen, die ihn von Herzen suchen.» «Die Verkiinder des 
Evangeliums k6énnen nicht iiberall hin kommen, aber Gottes Wort 


gelangt iiberall hin... und wandelt die Menschen um, da8 sie den 
Heiland, den Erléser der Welt liebgewinnen. »??7 


In seinen Ansprachen weiB er von wunderbaren Be- 
kehrungen zu erzahlen, die durch das Lesen des Neuen 
Testamentes bewirkt wurden, von Menschen, die beim Lesen 
des Gotteswortes < dem Heilande begegneten >». « Dank dem 
Worte Gottes haben Tausende dieselbe Erfahrung gemacht 
wie ich und sind mit ihrem Herrn und Heiland verbunden 
worden. >?* Die merkwiirdigste dieser Bekehrungen ist 
folgende: 


< Ich war >, so erzahlt Sundar Singh, < auf meinen Wanderungen 
in Mittelindien. Ich redete vor einer heidnischen Zuho6rerschaft von 
meinem Heilande und schlo8 meine Ansprache mit der Frage, ob sie 
nicht lieber selbst das Buch lesen wollten, das uns von Jesus Christus 
erzahlt. Unter meinen Zuhérern befand sich auch ein heftiger Gegner 
der christlichen Religion. Er kaufte ein Johannesevangelium, las zwei 
oder drei Satze und ri8 es in Fetzen. Der Bibelbote, der ihm das Buch 
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verkauft hatte, war traurig und entmutigt, aber ich tréstete ihn und 
versicherte ihm: ,La8 den Mut nicht fahren, eines Tages wirst du ein 
anderes Ergebnis sehen...‘ Zwei Jahre spater vernahm ich folgendes: 
Als jener Mann das Johannesevangelium zerrissen und die Fetzen 
beim Einsteigen in den Eisenbahnwagen weggeworfen hatte, ging eben 
ein anderer Mann itiber den Bahnsteig, der seit sieben Jahren eifrig 
nach Wahrheit gesucht hatte. Er bemerkte das Papier auf dem Boden, 
hob einen Fetzen auf und las darauf die Worte ,ewiges Leben‘. Die 
indische Religion kennt eine Seclenwanderung, aber was ist ,ewiges 
Leben‘? Auf einem andern Fetzen fand er die Worte ,Brot des 
Lebens‘. Was kann das bedeuten? Er zeigte die Bruchstiicke einem 
Voriibergehenden mit dem Ausdruck des Bedauerns, daB das Buch, in 
dem sie gestanden hatten, zerrissen sei. Dieser aber erwiderte ihm: 
,Diese Worte standen in einem christlichen Buche; lies das Zeug ja 
nicht, du wirst dadurch nur verunreinigt.. Diese Warnung hinderte den 
Mann aber nicht, sogleich hinzugehen und ein Neues Testament zu 
kaufen. Mit groBer Ergriffenheit las er darin und wurde ein tiber- 
zeugter Jiinger Jesu Christi. Er fand seinen Heiland und in ihm Frieden 
und Freude. Spater wurde er ein Verkindiger des Evangeliums in den 
Provinzen Mittelindiens. So wurden die von dem einen zerrissenen 
Blatter dem anderen zum wirklichen Brot des Lebens. >??? 


Sundar Singh ist tief tiberzeugt von der « wunderbaren 
Macht der Bibel >. Welch kindliches Vertrauen er auf das 
Lesen des Gotteswortes setzt, zeigt der Umstand, daB er 
Ausgaben des ganzen Neuen Testaments und einzelner 
Schriften desselben auf seinen Missionswanderungen mit- 
nimmt, um sie zu verteilen. Wenn er im HimA@laya Ere- 
miten findet, die, in Héhlen eingemauert, in vélligem 
Schweigen leben, so reicht er ihnen durch die kleine Oeff- 
nung einige Blatter aus dem Neuen Testament hinein, in der 
Hoffnung, dafi sie durch sie das Licht Christi finden.?° Und 
doch ist der Sadhu frei von jener 4u8erlichen Auffassung 
des Bibellesens, welche manche_ protestantische Kreise 
beherrscht, und ist weit entfernt von der orthodoxen 
Theorie einer mechanischen Verbalinspiration. Die Bibel 
ist fur ihn ein durchaus mystisch-pneumatisches Gebilde. 
« Die, welche die Bibel schrieben, haben die Inspiration 
nicht dadurch empfangen, daB sie sich Notizen machten, 
sondern dadurch, daf sie mit dem Wort des Lebens 
lebten. >7** Die Schrift ist «inspiriert> im Ursinne des 
Wortes, vom Gottesgeiste eingegeben, die Verfasser schrieben 
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die heiligen Biicher «im Geiste>, d. h. im Zustande der 
Gottbegeisterung, der Ekstase. Nur die eksiatische Er- 
fahrung kann nach Sundar Singh das Geheimnis der Schrift- 
inspiration aufhellen.**? Was fiir die Ekstase kennzeichnend 
ist, das ist die Unméglichkeit, diesen unendlichen gottlichen 
Inhalt in endliche Formen zu bringen, das doontov in mensch- 
lichen Worten auszusprechen. Keine menschliche Rede ist 
imstande, das Mysterium der gdttlichen Liebe zu kiinden, 
das der Ekstatiker erfahren hat; alles Reden von dem uner- 
grindlichen Gotteswunder ist nur ein kindliches Stammeln 
und Lallen. So erklart es sich nach Sundar Singh, daB die 
Schrift unendlich tiefe Gottesgedanken in einem so unvoll- 
kommenen und armseligen menschlichen Kleide birgt. 


« Wenn ich in der Ekstase bin und mit den Engeln und Heiligen 
rede, so geschieht es nicht in der Sprache dieser Welt, sondern in 
einer geistigen Sprache, die ganz einfach von selbst zu kommen scheint. 
Ehe ich noch ein Wort spreche oder die Lippen bewege, ist der Sinn 
schon offenbar. Es ist dieselbe Sprache, in der den Verfassern der 
Heiligen Schrift die Wahrheit tibermittelt wurde.» « Wenn der heilige 
Geist zu Menschen redet, so spricht er nicht mit menschlichen Worten, 
sondern in jener Sprache des Herzens, jener unmittelbaren, wortlosen 
Sprache der geistigen Welt, die ich in der Ekstase vernchme. »?5? 
« Hernach aber versuchten die biblischen Verfasser, Worte zu finden, 
um das ausdriicken zu kénnen, was ihnen geoffenbart worden war. 
Oftmals vermochten sie wohl nicht die richtigen Worte zu finden, 
aber der Sinn, den sie auszudriicken versuchten, entstammte gétt- 
licher Eingebung. Sie mu8ten die Schwierigkeit, den vollen Sinn von 
etwas auszudriicken, das sich oft wirklich nicht mit Worten sagen 
148t, schmerzlich empfunden haben. > 


«Der heilige Geist ist der wahre Verfasser der Heiligen Schrift; 
damit meine ich nicht, daB jedes hebraische oder griechische Wort 
aus gditlicher Eingebung stamme. So wie meine Kleider nicht ich 
selbst sind, so sind auch Schriftworte nur Menschenworte. Die 
Sprache des taglichen Lebens kann geistige Dinge nicht wirklich er- 
schépfend ausdriicken. Daher die Schwierigkeit fiir uns, durch die 
Worte zur wirklichen Bedeutung hindurchzudringen. Denen aber, die 
mit dem Verfasser, d.h. mit dem heiligen Geist, in Beriihrung stehen, 
ist alles offenbar.» Christus selbst spricht: « Gerade so wie ich mich 
in Menschengestalt verkleidete, um das Menschengeschlecht zu er- 
lésen, so ist mein Wort, das ,Geist und Leben‘ ist (Joh. 6, 63), in 
menschlicher Sprache geschrieben; d.h. von Gott eingegebene und 
menschliche Elemente sind in ihm vereint. >*94 
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So enthalt das Gotteswort der Bibel die < im Geist > ge- 
schaute géttliche Wahrheit in der unvollkommenen Hiille 
der menschlichen Sprache — <« wir haben diesen Schatz in 
irdenen GefaBen»> (2. Kor. 4, 7). <Schlichte und geringe 
Windeln sind es, aber teuer ist der Schatz, Christus, der 
darinnen liegt > (Luther). Eben deshalb, weil die Hiille 
so unvolikommen und dem késtlichen Inhalt so ungleich ist, 
darum hilft es nichts, an der Hille zu haften. Soll der 
Mensch den Sinn des Gotteswortes verstehen, so muB er die 
auBere Schale durchsto8en und zum pneumatischen Kern 
dringen. Nur diejenigen, die, wie die heiligen Verfasser, év 
avebuatt, «im Geiste leben >, sind imstande, die Bedeutung 
des Bibelwortes zu erfassen. Similia similibus cognoscuntur 
— nur wenn der Mensch in einem ahnlichen Geistes- 
zustande sich befindet, wie die heiligen Schriftsteller (und 
mag diese Aehnlichkeit noch so entfernt sein), vermag er 
in den geheimnisvolien Sinn des Schriftwortes einzudringen. 
Weil aber < geistliche Dinge » ohne Gebet und Versenkung 
nicht wahrgenommen werden k6énnen (s. o. S. 76 ff.), 
darum sind Meditation und Gebet der eigentliche Schliissel 
der Heiligen Schrift. 

«Wenn wir die Bedeutung der Schrift kennenlernen wollen, 
miissen wir zum heiligen Geist gehen.» Christus spricht: « Wenn man 
mich nicht versteht, so versteht man auch Gottes Wort nicht. Um 
es wirklich zu verstehen, braucht man weder hebraisch noch griechisch 
zu kénnen, aber man mu8 in der Gemeinschaft des heiligen Geistes 
stehen, des heiligen Geistes, durch welchen die Propheten und Apostel 
geschrieben haben. Die Sprache des Wortes Gottes ist eine geistliche; 
nur der, welcher aus dem Geist geboren ist, kann sie richtig und voll- 
kommen verstehen, mag er nun vertraut sein mit der Kritik der Welt 


oder mag er nur ein Kind sein; er versieht die Sprache des Geistes, 
denn sie ist so recht eigentlich seine Muttersprache. >236 


Diese durchaus mystisch-pneumatische Auffassung der 
Bibel erklart auch die Vorliebe, welche der SAdhu fiir das 
« pneumatische Evangelium », das Evangelium des Johannes, 
hat. Dieses Evangelium ist jene neutestamentliche Schrift, 
welche er am _ haufigsten liest und zitiert.4” Nach dem 
Johannesevangelium verwertet er am meisten die Pauli- 
nischen Briefe und die Johannesapokalypse, aus den synop- 
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tischen Evangelien fiihrt er ebenso Worte Jesu wie Er- 
zahlungen von Jesus an. Propheten- und Psalmworte leihen 
ihm bisweilen den richtigen Ausdruck fiir seine inneren 
Erfahrungen. Auch die Erzahlungen der alttestamentlichen 
Geschichtsbiicher sind ihm lieb und wertvoll; gerade als 
Ekstatiker und Visionar besitzt er ein unmittelbares Ver- 
standnis fiir den kindlich-realistischen Gottesumgang der 
altisraelitischen Frommen. 

Wie alle gro8en christlichen Frommen und _ Gottes- 
gelehrten erklart und deutet der Sadhu die Bibel nach 
seinen persdnlichen Heilserfahrungen; der wunderbare 
Friede, den ihm Christus geschenkt, ist fiir ihn der Schliissel 
und das Erklarungsprinzip der ganzen Heiligen Schrift, 
genau so wie fiir Luther der frohe Glaube an das gott- 
geschenkte Heil «das Hauptstiick und der Grund der 
ganzen Schrift ist, danach sich alle anderen Spriiche miissen 
richten und lenken lassen. >7** Auch fiir den Sadhu ist die 
Schrift, genau so wie fiir Luther, ein <« Trost und Gnaden- 
buch », «sintemal alle Schrift Christum zeuget >.7*° Weil 
aber der Grundgedanke der Schrift: Heil, Friede und Selig- 
keit in Christo, in den verschicdenen Biichern der Bibel mit 
wechselnder Klarheit hervortritt, darum ist es nétig, einen 
« Unterschied zwischen ihnen zu machen, welches die 
besten sind» (Luther).%° Wie fiir Origenes™* und Augu- 
stinus,”” fiir Luther™** und Calvin™* ist auch fiir den SAdhu 
das Johannesevangelium < der rechte Kern und Mark unter 
allen Biichern >, « das einige, zarte, rechte Hauptevangelium, 
und den anderen dreien weit, weit vorzuziehen und hoher 
zu achten ».7** Wohl ist das Johannesevangelium, wie auch 
Sundar Singh bezeugt, fiir alle Inder (auch Nichtchristen) 
das wertvollste Stiick der Bibel, weil sie aus dem < Ihr in 
mir und ich in euch» ein pantheistisches Leitmotiv der 
Upanishaden und der Bhagavadgité heraushoéren.”° Aber 
die Liebe des Sadhu zum vierten Evangelium ist keineswegs 
durch eine pantheistische Neigung bedingt, sondern, wie die 
Liebe der grofen christlichen Frommen,”* durch die Er- 
kenntnis, daB der vierte Evangelist mit dem « Adlerauge des 
Geistes » das Geheimnis von Christi Gottheit schaute. Auf 
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die Frage, warum er sich so stark zum Johannesevangelium 
hingezogen fuhle, antwortete er: 

« Johannes lag an Christi Brust. Er hatte ein warmes Herz und 
sprach nicht von Mund zu Mund, sondern von Herz zu Herz mit Jesus. 
Deshalb verstand er ihn besser.» «Der heilige Johannes scheint mir 
Christus mehr geliebt zu haben, als die anderen Apostel. Die anderen 
stellten Fragen und waren befriedigt, wenn sie von Jesus Antwort 
empfingen, er aber ruhte an der Brust Jesu. Ich denke, er verlangte 
etwas, was von Herz zu Herz ging.» Darum vermochte Johannes mehr 
als die anderen < die innere und persénliche Beziehung unserer Herzen 
zu Christus auszudriicken. >247 


So wie Johannes beim letzten Mahle an der Brust des 
Meisters ruhte, so muf nach Sunder Singhs Erfahrung 
jeder Christ an der Brust des Herrn ruhen, wenn er die 
Schrift liest. Nur in der innigsten Gebetsgemeinschaft mit 
Christus enthillt sich ihm der Sinn des Gotteswortes: «Wer 
nicht mich versteht, versteht auch nicht mein Wort >,™*° 
spricht Christus zum SAdhu. Nur wer den vertrauten Um- 
gang mit Christus pflegt und « zu seinen Fii8en > die Schrift 
liest, erfahrt, da8 auch an ihr «das Fleisch nichts niitze 
ist >, sondern da& «der Geist es ist, der lebendig macht > 
(Joh. 6, 63), und er spricht zu Christus wie einst Petrus 
in Kapernaum: «Du hast Worte des ewigen Lebens » 
(Joh. 6, 68). 


9. Kirche und Kirchen.?”* 


Sundar Singhs eigentliches Heim auf dieser Erde ist die 
Ekstase, in der er, aller Welt und allen Menschen ganzlich 
entruckt, Christus von Angesicht zu Angesicht schauen darf. 
Dennoch ist fiir ihn die Ekstase nicht, wie fiir viele christ- 
liche und auB8erchristliche Mystiker, eine muy udvov mod 
udévoy, eine Fiucht des Einsamen zum Einsamen >.?° In 
der Ekstase weilt er nicht allein mit Christus, sondern zu- 
sammen mit all den Scharen der seligen Geister, die 
Christi Thron umstehen. Die Ekstase ist fiir ihn nicht nur 
communio Christi sondern communio sanctorum. < Hier 
(im dritten Himmel) >, sagt er, < ist die wahrhafte Gemein- 
schaft der Heiligen, von der im apostolischen Glaubens- 
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bekenntnis die Rede ist. »*** Sundar Singh ist durchaus kein 
gemeinschaftsloser christlicher Individualist, wie Sebastian 
Franck und Séren Kierkegaard; sein ganzes Denken und 
Fuhlen ist beherrscht von dem christlichen Gemeinschafts- 
gedanken. Aber die Kirche, der sein Herz gehdrt, ist keine 
sichtbare Institution auf Erden, sondern die Gesamtheit der 
zu Christus gehérenden Seelen. 


«Ich gehére zum Leib Christi, d.h. zur wahren Kirche, welche 
nicht zu verstehen ist als ein Bau von Ziegeln und Steinen, sondern 
als eine Kérperschaft wirklicher Christen, lebender und  abge- 
schiedener. >252 


Eben darum schaut der Sadhu die Kirche Christi erst- 
lich und letztlich in der dem menschlichen Blick ver- 
borgenen, triumphierenden Gemeinde der Heiligen im 
Himmel, in der caelestis urbs Jerusalem, der ovedros 
éxudnoia. Dieser Gedanke der himmlischen Kirche ist nicht 
neu, er hat schon einen Clemens von Alexandrien und Augu- 
stinus mit Begeisterung erfiillt.%* Er erklingt durch die 
ganze reiche Liturgie der katholiscben Kirche.” < Bei 
jenem Geheimnis Christi sind die Chére der Engel zugegen, 
das Niederste eint sich mit dem Hochsten, das Irdische 
verbindet sich mit dem Himmlischen und Sichtbares und 
Unsichtbares werden eins. »”> Aber gerade diese Worte 
Gregors des Grofen von der Liturgie der Kirche zeigen den 
Unterschied zwischen dem klassischen Kirchengedanken des 
Abendlandes und dem Kirchengedanken des Sadhu. Der 
groBen Idee, daB die irdische Kirche, so unvollkommen sie 
auch sein mag, ein Abbild, eine Antizipation, eine Vor- 
bereitung der himmlischen Kirche ist, dieser Idee steht der 
SAdhu ohne tieferes Verstandnis gegentiber. Der wunderbare 
Gedanke, da& unter den Hiillen des liturgischen Symbols 
allen Christen schon jetzt jene geheimnisvolle Verbindung 
mit der Himmelsgemeinde méglich ist, nicht nur besonders 
Begnadeten in der Ekstase, diesen Gedanken vermag Sundar 
Singh nicht zu fassen. 

Weil der SAdhu seinen Blick vorwiegend auf die jen- 
seitige Himmelskirche richtet und in der irdischen Kirche 
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nur die einzelnen Christen sieht, darum vermag er das 
institutionelle Element in der christlichen Religion 
nicht in seiner vollen Bedeutung zu erfassen, weder nach 
der dogmatisch-theologischen, noch nach der rechtlich- 
bierarchischen, noch nach der _ liturgisch-sakramentalen 
Seite. Gewi8 verwirft Sundar Singh keineswegs die Zuge- 
hérigkeit zu einer « organisierten Kirche auf Erden»; er 
selbst betrachtet sich bis heute formell als Glied der 
anglikanischen Kirche in Indien.?** Nie héren wir aus seinem 
Munde ein abfalliges Wort iiber die Einrichtungen der 
christlichen Kirchen. Ja, er fiigt sich ausdriticklich in die 
Rechtsordnung der christlichen Kirche ein, wenn er sich 
beharrlich weigert, Bekehrte zu taufen und sie stets an die 
nachste christliche Missionsstation verweist. Nur dann, 
wenn sich weit und breit kein christlicher Missionar be- 
findet, wie in Tibet oder im Himalaya, pflegt er die Taufe 
zu spenden. Er selbst weiB sich nur zur Verkiindigung des 
Evangeliums und zum Zeugnis fiir Christus berufen, aber er 
halt sich nicht fiir rife vocatus zur Sakramentsspendung.”” 
Seine Ehrfurcht gegeniiber den kirchlichen Ami*tstragern 
bringt er immer wieder zum Ausdruck. Er vollzog seinen 
Ricktritt vom Predigiamt nur mit der ausdriicklichen 
Billigung seines Metropolitanbischofs, mit dem ihn bis zu 
dessen Tode ein inniges Freundschaftsverhaltnis verband (s.o. 
S. 43). Als er sich bei seinem Aufenthalt in England vom Erz- 
bischof von Canterbury verabschiedete, kniete er, der eng- 
lischen Sitte gem48, nieder, um seinen Segen zu empfangen.”*® 
Aber trotz der Au8eren Achtung, adie er der kirchlichen 
Obrigkeit entgegenbringt, erkennt er ihr fiir seine Person 
weder eine « dogmatische >» Lehrautoritat noch eine diszi- 
plinadre Rechtsautoritat zu. Wie der groBe Quakervater 
George Fox weif8 er in religidsen Dingen von keiner anderen 
Autoritat als der des <inneren Lichtes >». Die unmittelbare 
innere Offenbarung, die ihm im Gebet und in der Ekstase 
zuteil wird, ist fiir ihn der alleinige religidse Gewifheits- 
grund, dem gegentiber weder die dogmatischen Lehren der 
Kirche noch die rationalen Spekulationen der Theologie ins 
Gewicht fallen. 
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«Innerhalb der Kirche gibt es nicht genug Manner mit tiefem 
geistigem Erleben, um den kirchlichen Dogmen, wie sie gelehrt werden, 
endgiiltige Autoritat zu verleihen. Deshalb gehe ich direkt zu 
Gott...» «Eine in der Ekstase erhaltene Offenbarung gilt mir 
mehr als alle kirchliche Ueberlieferung. Kirchen- 
tum und Christentum sind nicht dasselbe. John Wesley und General 
Booth folgten Gottes Fiihrung im Widerspruch zur Kirche, und es 
Stellte sich heraus, daB sie recht hatten.»259 

Von dem Autoritatsanspruch des rémischen Papstes 
sagt Sundar Singh: 

« Was die Papsie betrifft, so habe ich groBen Respekt vor ihrer 
Person»; <aber ich glaube nicht an den Papst als den Stellvertreter 
Christi und Nachfolger des hl. Petrus. Ich finde nicht Christi und 
Petri Geist und Eingebung in ihm. Christus selbst ist alle Zeit bei 
den Seinen (Mt. 28, 20), und St. Petrus hinterlieS oder bestellte nie 
einen Nachfolger, sondern lehrte, daB jeder wahre Christ eine Dar- 
stellung Christi auf Erden sei (1. Petr. 2, 9).> «Der Fels, auf den 
Christus seine Kirche baute (Mt. 16, 18), ist nicht Petrus, sondern 
Christus selbst (Mt. 16, 16). >260 


Obgleich der Sadhu in seinem frommen Denken, Leben 
und Wirken sich von keiner kirchlichen Autoritéat abhangig 
weiB, schreibt er dieser doch einen hohen padagogischen 
Wert fiir die Erziehung der Massen zu. <« Da nicht jeder ein 
Mystiker ist, so bleibt die Autoritéat der kirchlichen Ueber- 
lieferung fiir die Mehrzah] der Menschen notwendig. »* 
Sundar Singh unterscheidet also in seiner Art ein < doppeltes 
Christentum », ein Kirchenchristentum der Massen, die der 
autoritativen Fihrung nicht entraten kénnen, und ein freies 
Christentum der mystischen Seelen, die auf einsamen 
Wegen zum G6ttlichen pilgern. In einem schénen Gleichnis 
macht er seine Anschauung verstandlich. 


«Auf den Bergen bahnen sich die reiBenden Stréme ihr eigenes 
Bett, in dem sie dahinfluten; aber in den Ebenen miissen die Menschen 
miihselig Kandle graben, damit das Wasser flieBen kann. Ebenso ist 
es bei denen, die mit Gott auf den Héhen leben. Der heilige Geist 
durchdringt sie aus freien Stiicken, wahrend jene, die dem Gebet und 
der Gemeinschaft mit Gott wenig Zeit widmen, miihselig danach 
streben miissen. >?6? 


Wie der SAdhu ohne Beugung unter eine kirchliche 
Lehrautoritaét in freier Gemeinschaft mit seinem Erloser 
lebt, so bedarf sein Gottesumgang auch nicht eigentlich der 
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sakramentalen Gnadenmitteilung und der liturgischen Ge- 
meinschaft. Wohl verlangte er nach seiner wunderbaren 
Bekehrung getauft zu werden, um Christi Gebot zu er- 
fiillen.”** Auch nimmt er im Gehorsam gegen Christi Weisung 
am Abendmahl teil, so oft er dazu Gelegenheit hat, und 
zwar in allen christlichen Kirchen mit Ausnahme der 
romischen; ja, er riihmt die Segenskraft dieses Sakra- 
mentes.”* Aber er weist der Eucharistie nicht jenen zen- 
tralen Platz im christlichen Leben zu, den sie in der alten 
Kirche besa&. Er ist auch nicht von der Realprasenz Christi 
im katholischen oder lutherischen Sinne iiberzeugt, sondern 
vertritt eine figiirlich-symbolische Auffassung — offenbar 
unter dem Einflu&8 des calvinischen Abendmahlsbegriffes, 
wie er ihn bei den Presbyterianern und den < evangelischen » 
Anglikanern der Church Missionary Society vorfand. 

«Ich glaube nicht, da8 Brot und Wein wirklich in den Leib und 
das Blut Christi verwandelt werden. Aber ihre Wirkung auf den 
Glaubigen ist derart, als ob es so ware.» <Im Brot und Wein ist 


nichts Besonderes.» «Die Eucharistie als Segensmittel hangt von 
unserm Glauben ab, >265 


Dem gemeinsamen Gebet mif®t Sundar Singh nur ge- 
ringen Wert bei, weil das Herz nach seiner Erfahrung 
leichter in der Einsamkeit betet als inmitten einer Gemeinde. 
Nicht einmal der silent worship der Quaker erschien ihm 
als Férderung des Gebetslebens.** Auch im eucharistischen 
Kult, wie er in der r6mischen und jetzt vielfach auch in der 
anglikanischen Kirche geiibt wird, sieht er keine besondere 
Stitze fiir die Gewifheit der Gegenwart Christi” — im 
Gegensatz zu dem katholischen Sanny4si Brahmabandhav, 
der ein begeisterter Verehrer der Eucharistie war und stun- 
denlang im Gebet vor dem Tabernakel weilte.?* Doch ver- 
wirft Sundar Singh die Adoration des Sanctissimum keines- 
wegs, sondern rechtfertigt den latreutischen Eucharistiekult 
mit den Worten: 


«Ich habe nicht einmal gegen die Idololatrie etwas einzuwenden, 
wenn sie sich als Hiifsmittel dazu erweist, die Menschen zu Christus 
zu bringen, und wenn sie zur Konzentration des Geistes und zum 
Gebet behilflich ist. >269 
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Sundar Singhs Gebetsideal ist nicht das liturgische 
Gebet in der Kirche, nicht einmal das gemeinsame Gebet in 
der Versammlung, sondern das stille Gebet im  abge- 
schlossenen Kaémmerlein oder auf einsamen Bergeshdhen. 

«Es ist ganz natiirlich, da8 keinerlei Form des christlichen 
Gottesdienstes tief geistigen Menschen entspricht, weil solche Menschen 
ohnehin direkte Gemeinschaft mit Gott in der Meditation haben und 
Sich allezeit seiner gesegneten Gegenwart in ihren Seelen bewuBt sind.>279 
«Wenn du Christus nicht in der groBen Gemeinde finden kannst, 
so gehe in deine Gebetskammer, und du wirst ihn finden. In der 
Einsamkeit hat Gott bessere Gelegenheit, zu uns zu reden, als unter 
Menschen. In der Stille der Einsamkeit, wenn der Blick des Herzens 
auf Christum gerichtet ist, gewinnen wir den Frieden, nach dem das 
Herz sich sehnt. »271 


Sundar Singh verallgemeinert hier seine persénliche Er- 
fahrung und ibersieht, daB fiir viele Menschen das Gottes- 
haus das einzige stille GebetskAammerlein ist, da fiir viele, 
selbst fiir einen Luther,’ gerade die Gebetsgemeinschaft der 
starkste Anreiz zum persénlichen Gottesumgang ist, daB bei 
ebenso vielen, selbst bei den groBten katholischen Mystikern, 
der Blick auf Hostie und Tabernakel als das sinnenfallige 
Zeichen der Gegenwart Christi die heiligste und reinste 
Gebetserfahrung entziindet.** Der gro8e urchristliche Ge- 
danke, da8 die Gemeinde Christi sich in der Liturgie vereint, 
um den Vater Jesu Christi <einmiitig wie mit einem 
Munde zu preisen> und ihn <in einer gemeinsamen Bitte 
anzurufen >,” dieser Gedanke ist dem Sadhu fremd ge- 
blieben. Canon Streeter hat recht bemerkt, da’ Sundar 
Singh aus dem <klassischen Lande der Einsiedler> kommt.” 
Weder das Brahmanentum noch der alte Buddhismus kennen 
einen eigentlichen Gemeindegottesdienst; und auch im 
Hinduismus besitzt er nur einen untergeordneten Platz; das 
Volk begniigt sich zumeist mit pajd, der privaten Huldigung 
vor der im Tempel und Géotterbild gegenwartigen Gottheit, 
der Asket hingegen mit sandhyd, der Andacht in der stillen 
Einsamkeit.?” 

Dieser Zug zum Einsiedlertum offenbart sich noch 
stirker in der apostolischen Wirksamkeit des Sadhu. Sundar 
Singh missioniert ganz fiir sich, nicht nur ohne eine kirch- 
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liche missio canonica, sondern auch ohne Rickhalt an einer 
christlichen Missionsgemeinschaft: «Ich gehédre keiner be- 
sonderen Gesellschaft an, sondern stehe ganz einsam in 
dieser Hinsicht. >”? Wahrend andere gro8e Fromme Indiens, 
die einen nicht minder starken Hang zur Einsamkeit hatten, 
Jina und Buddha, einen sangha, eine Ordensgemeinschaft 
griindeten, mit der sogar ein Tertiarentum, eine Laien- 
bruderschaft verbunden war; wdhrend Guru Nanak, der 
Stifter von Sundar Singhs Mutterreligion, eine religidse 
Gemeinde schuf; wahrend der von ihm so hoch verehrte 
Franz von Assisi eine grofe fraternitas ins Leben rief, spiirte 
der Sadhu keinen Drang, eine Gemeinschaft Gleichgesinnter 
um sich zu sammelin, die ihn bei seinem schwierigen 
Missionswerk unterstiitzen koénnte. «Der heilige Franz 
fiuhlte sich von Gott berufen, einen Orden zu griinden; ich 
aber fiihle mich nicht dazu berufen. »”* Trotzdem ihn etwa 
400 junge Leute gebeten haben, sie als Schiiler anzunehmen, 
hat er diese beharrlich zuriickgewiesen;’” er bleibt auch in 
seiner Verkiindigung des Evangeliums allein, wenngleich 
er gelegentlich mit anderen Gleichgesinnten zusammen 
wandert und predigt (s. 0. S. 41). 

Dieser ausgesprochene Individualismus schlagt aber um 
in einen Universalismus, wie wir ihn in dieser Form bei 
keiner von den grof8en christlichen Persénlichkeiten finden. 
Am Sadhu bewahrheitet sich das Wort Jakob Bohmes: « Ein 
Christ hat keine Sekte, er kann mitten unter den Sekten 
wohnen, auch in ihrem Gottesdienste erscheinen, und hangt 
doch keiner Sekte an. »**° Gerade deshalb, weil sich der 
Sadhu an keine chiistliche Kirchengemeinschaft gebunden 
weiB, weil er, wie er selber sagt, «zu allen denen gehort, 
die Christo anhangen >,?** vermag er allen mit seiner Bot- 
schaft zu dienen. < Ich bin frei, iberall hinzugehen; es gibt 
fiir mich keine Schranken von Sonderkirchen. >**? Es gibt 
kein Beispiel in der christlichen Kirchengeschichte, daB ein 
Frommer so wie er in den verschiedensten christlichen 
Kirchen und Gemeinschaften das Evangelium verkiindete: 
bei Nestorianern und Jakobiten, bei Syrern und Kopten, bei 
Anglikanern und Presbyterianern, bei Kongregationalisten 
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und Methodisten, bei Lutheranern und Reformierten, bei 
Baptisten und Quakern (s. 0. S. 62 ff.) Und mag auch die 
romisch-katholische Kirche als einzige in ihrer AusschlieB- 
lichkeit diesem von Christus berufenen Apostel ihre Kanzeln 
verwehrt haben, so saS8en doch zahllose rémische Christen 
zu seinen Fu8en, wenn er sein Zeugnis von Christus ablegte. 
(Auch hat er nie dariiber geklagt, daB diese Kirche gemiB 
ihren Satzungen*** ihm in ihrem Umkreis die Verkiindigung 
des Evangeliums nicht gestattete.) Sundar Singh verkehrt 
briiderlich mit allen christlichen Konfessionen. 

«In allen christlichen Kirchen, wo Christus geliebt wird, fihle 
ich mich bei Briidern>; <wo ich wahre Christen finde, da muB8 ich 
sagen: obschon alles von Sitten und Einrichtungen meinem Wesen 
fremd ist, fiihle ich mich bei ihnen daheim.» < Das Christentum ist 
ja keine Gesellschaft, keine Kirche, das Christentum ist Christus selbst. 
Die, welche mit Christus leben, wissen, daf& er selbst das ganze 
Christentum ist. >284 

Weil dem Sadhu Christus eines und alles ist, darum 
ist ihm die innere Einheit aller Christen eine natiirliche 
Selbstverstandlichkeit. Im Gesprach mit dem Vorkampfer 
der christlichen Einheit, Erzbischof Sdéderblom, sagte er: 
« In der Tiefe des Herzens und des Gottesumganges sind alle 
Christen eins >; «in Christus haben wir alle eine einzige 
Sprache, welche fiir uns zureichend ist.>**’ Weil fiir ihn 
diese innere Einheit in der Gemeinschaft mit Christus so 
ungeheuer stark ist, darum vermag er den Zersplitterungen 
und Absonderungen im Christentum keinen Wert beizu- 
messen und keine Achtung entgegenzubringen. Fir ihn ist 
das Bestehen von vielen Konfessionskirchen ein Stiick 
Kastenwesen mitten im Christentum; was in Indien die 
hohen und niederen Kasten sind, das sind in der angli- 
kanischen Kirche High Church und Low Church, wie er dem 
Primas der Church of England offen ins Gesicht sagte: 
«Christus wiirde solchen Unterschied nicht gemacht 
haben. »?*° 


«Wir haben in Indien unsere Kasten, die hohen und niederen 
Kasten, und die Menschen verstehen einen nicht, wenn man nach dem 
Uebertritt zum Christentum sich nicht dieser oder jener Sonderkirche 
anschlieBt; sie denken, das seien wieder Kasten >?87 «<Sekten sind 
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sonderbare und iiberfliissige Dinge. Es gibt nur einen Gott — wozu 
so viele Kirchen? Warum Zwietracht hervorrufen? Daran ist die 
Welt schuld, wie mir scheint. Wenn alle Sekten sich zu einer einzigen 
vereinen wiirden, dann gabe es keine Welt mehr, dann gabe es nur 
noch den Himmel.» <Ich sage mir oft, wenn ich Christen sehe, die 
hier nicht waihrend der kurzen Zeit des Erdenlebens in Eintracht leben 
kénnen, wie sollen sie die ganze Ewigkeit mitsammen im Himmel 
sein? >288 


Sundar Singh denkt und lebt im groB8en christlichen 
Einheitsgedanken. < Er lehrt die Menschen des Abendlandes 
den wahren katholischen Geist mit 6stiichen Lippen >,”** wie 
eine englische Zeitung schrieb. Aber weil diese Einheit fir 
ihn eine innerliche, in Christus wurzelnde Einheit ist, darum 
halt er alle rein A4uBerlichen Versuche, eine Vereinigung oder 
Verschmelzung der verschiedenen Kirchen herbeizufihren, 
fiir verfehlt. s 


«Ich glaube nicht, da8 die Einigung der Katholiken und Pro- 
testanten eine groBe Verbesserung mit sich brachte. Wenn man zwei 
Farben mischt, bekommt man eine dritte Farbe; so mu8 man auch 
bei einer Vereinigung der Katholiken und Protestanten darauf gefaBt 
sein, daB eine Menge anderer Sekten und Abarten entstehen. Ich 
glaube nicht an Vereinigungen, die mit ktinstlichen Mitteln herbei- 
gefiihrt werden. Die duBere tinigung ist vergeblich. Die allein, welche 
in Christus vereint sind, sind in ihm eins und werden eins sein im 
Himmel». «Die wahren Christen miissen im Geiste vereint sein, 
wie grof8 auch die Unterschiede in ihrer Art, Gott anzubeten, sein 
mogen. Ich glaube nicht an eine dufere, kiinstliche Einigung, sondern 
einzig und allein an die innere Einigung der Herzen und Geister. >2%¢ 


In Sadhu Sundar Singh tritt uns ein christiicher 
Frommer entgegen, der so sehr von Christus ausgefuilt ist, 
da die Kirche mit ihren Einrichtungen zu etwas Neben- 
sachlichem -herabsinkt. 


«Ich glaube an keine Kirche, weder eine rémische noch eine 
protestantische, sondern ich glaube an den Leib Christi, d.h. die 
KO6rperschait der wahren Giaubigen und Heiligen.» «Ich halte nicht 
viel vom Kirchentum, wohl aber vom Chrisientum, das fiir mich 
gleichbedeutend ist mit Jesus Christus. Auf die Frage, zu welcher 
Kirche ich gehére, antworte ich immer: ,Zu keiner. Ich gehére zu 
Christus, das geniigt mir.‘ »291 


Diese Salze drucken am besten seine prinzipielle Stel- 
lung zum hirchengedanken aus. In der Tat glauben wir 
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in solchen Worten ein Echo des altchristlichen Axioms zu 
vernehmen: “Ozov dy 7) Xguotd¢ “Inoods, éxet 4 xadokixt éxxdnota 
\< Wo Christus Jesus ist, da ist die katholische Kirche »).?% 
Dennoch besteht ein Unterschied. Die klassischen Vertreter 
des christlichen Kirchengedankens fassen die Kirche nicht 
ganz so spiritualistisch wie Sundar Singh; sie trennen nicht 
in demselben Ma8e sichtbare und unsichtbare Kirche. Fiir 
sie ist die Kirche, und zwar auch die sichtbare, institutio- 
nelle, der <fortlebende Christus», Christi « mystischer 
Leib >, seine geliebte < Braut >, die « jungfrauliche Mutter 
der Giaubigen ». Aber nicht nur die Vater des christlichen 
Altertums lehren so, allen voran Augustinus, der Herold des 
katholischen Kirchengedankens,”* auch Luther singt ein 
Preislied auf die Kirche als «die Mutter, so einen jeden 
Christen zeuget und tragt durch das Wort Gottes >». Ja, er 
macht sich sogar, genau so wie Calvin, das cyprianische 
extra ecclesiam nulla salus zu eigen. <In dieser einigen 
Kirche mu8 ein jeder sich finden lassen und derselben ein- 
geleibt sein, wer da will selig werden und zu Gott kommen, 
und wird au8er ihr niemand selig. »”* Sundar Singh redet 
immer vom fortlebenden Christus; das Abschiedswort des 
Auferstandenen: < Siehe, ich bin bei euch alle Tage, bis an 
der Welt Ende > (Mt. 28, 20) ist eines seiner Lieblingsworte, 
das er stiéndig im Munde fiihrt. Aber er sieht dieses Fort- 
leben nur im inneren und 4uBeren Leben der einzelnen 
Christen, nicht in dem umfassenden Gemeinschaftsleben 
der Kirche. Er ist ganz durchdrungen von dem Glauben 
an die Menschwerdung des Gottessohnes; durch wunder- 
volle Gleichnisse veranschaulicht er die groBe Paradoxie, 
da&® der Konig der Herrlichkeit in so 4rmlicher Menschen. 
hiille hier auf Erden weilt. Aber er sieht nicht, daB diese 
Inkarnation, diese <Kenose» sich fortsetzt in Christi 
mystischem Leib, in der Kirche.?”> Tiefer als Sundar Singh 
hat sein Vorlaufer Brahmabandhav den_ christlichen 
Kirchengedanken erfaBt, wenn er schrieb: < Es gibt nur eine 
Tatsache, die an Gré8e der Inkarnation gleichkommt, das 
ist die Entstehung der katholischen Kirche im Abendmahls- 


saal zu Jerusalein. »”° Friedrich von Hiigel, der hoch- 
14* 
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sinnige und weitherzige Verfechter des katholischen Kirchen- 
ideals, hat in eindrucksvollen Worten auf diese Liicke im 
Leben und Denken Sundar Singhs hingewiesen: 


«Der Sadhu nimmt die Griindung der Kirche ganz schlicht, ganz 
realistisch an; er nimmt die Inkarnation, das raumlich-zeitliche Herab- 
steigen Gottes, vorbehaltlos an, welch groBe Sache! Der Sadhu ergreift 
ferner den heroischen Pol der Kirche — das monastische Leben — 
ganz schlicht, ganz realistisch. Er hat in der Tat ein ganz késtliches 
Gefiih] dafiir, daB das Christentum nach der einen Seite hin wesentiich 
heroisch und asketisch ist, aber in keiner Weise rigoristisch. Er 
schenkt volle Anerkennung und Liebe dem ebenso wesenilichen und 
notwendigen hauslichen Pol der Kirche, wenn er eine zarte Liebe zu 
seiner wunderbaren Mutter hegt, und wenn er die meisten der von 
ihm zum Christentum Bekehrten anweist, ihr hausliches Leben und 
ihre gewdhnliche Berufsarbeit fortzuseizen, obgleich in einem neuen 
Geist. Wiederum, welch groBSe Sache! Aber es ist ihm nicht mdglich, 
ganz schlicht, ganz realistisch eine konkrete, geschichtliche Kirche tat- 
sachlich zu finden, welche die Kirchengriindung, die er doch so konkret, 
geschichtlich, tatsachlich auffaBt, in Besitz nehmen und weiter offen- 
baren kénnte. Er halt an der Inkarnation fest, ohne die ,Fortsetzung 
der Inkarnation‘ zu bejahen, als welche ein Heiliger nach dem anderen 
so richtig die Kirche betrachtete und festhielt. >?9° 


Friedrich von Htigel deutet noch ein anderes Moment 
an, das die Einseitigkeit des Sadhu in seiner Stellung zur 
Kirche beleuchtet. Sundar Singh ist ein Musterbeispiel 
christlicher Demut, wie alle, die ihn sahen und horten, her- 
vorheben (s. 0. S. 72). Aber er erweist diese wunderbare 
Demut nicht auch in der Unterordnung unter das Urteil der 
Gesamtkirche und ihres Sprachrohrs, der bischéflichen 
Autoritaét. Nach der Auffassung der katholisch denkenden 
(keineswegs blo& der rémischen) Curisten umfa8t das volle 
christliche Demutsideal auch diese Seite. Friedrich von 
Hugel sagt an einer andern Stelle in einem feinen Wort: 

«Die Demut eines Menschen ist solange unvollkommen, als sie 
Demut vor Gott allein ist, und als sie alle ihre géttliche Hilfe ohne Ver- 
mittlung der Sinne und der Gemeinschaft empfangen will — rein geistig 
von dem unendlichen reinen Geist selber. Die volle Demut erfordert 
gebieterisch die Anerkennung, da8 ich in mannigfacher Hinsicht meine 
Mitmenschen brauche, besonders jene, welche weiser und besser sind 
als ich selbst, und ebenso, daB ich wahrend meines ganzen Lebens der 
Uebung, der Disziplin, der Eingliederung bedarf; die volle Demut er- 
fordert kindlichen Gehorsam und Empfanglichkeit gegeniiber Menschen 
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und Institutionen, ebenso briiderliches Geben und Nehmen wie v8ter- 
liche Autoritét und Leitung. »297 


Der Sadhu entbehrt auch dieser Demut keineswegs. 
Seine Bereitschaft nicht nur zu geben, sondern auch zu 
nehmen, nicht nur seine eigenen Erfahrungen zu bezeugen, 
sondern auch von den Erfahrungen anderer zu lernen, offen- 
barte sich stindig in seinem Verkehr mit den abendlin- 
dischen Christen. 

« Niemand kann sagen: ,Ich wei8 genug; ich habe nichts mehr von 
andern zu lernen.. Wir lernen jeden Tag, und wie ich ohne UnterlaB 
von denen lerne, die ich im Orient treffe, so lerne ich auch von 
meinen Briidern im Abendlande. »298 

Aber die vollbewuBte Eingliederung in den groS8en 
Organismus der Gesamtkirche, der Kontakt mit der Jahr- 
hunderte langen Tradition der christlichen Kirche, die 
Beugung unter das quod semper, quod ubique, quod ab 
omnibus creditum est, fehlt dem Sadhu. Darum hat er auch 
kein Verstandnis fiir das groBe Symbol der historischen und 
institutionellen Kontinuitéat der Kirche: die bischdfliche 
successio apostolica, sondern urteilt in donatistischer Weise: 

«Ich glaube nicht an die apostolische Sukzession... Die wahre 


geistige Sukzession ist mehrmals unterbrochen worden, weil nicht alle 
geweihten Bischéfe und Papste vom heiligen Geist geweiht waren. >?99 


Wie die indischen Rishi und die christlichen Spiritua- 
listen betrachtet er die persdnliche Heilserfahrung als das 
einzige Kriterium der religidsen Wahrheit. Nur so laBt es 
sich erkidren, da®B er seine ekstatischen Offenbarungen 
liber alle kirchlichen Lehren und Ueberlieferungen stellt. 
So viele von den christlichen Heiligen des Altertums, des 
Mittelalters und der neueren Zeit hatten Ekstasen und 
Visionen wie der Sadhu, aber keiner hatte gewagt, seine per- 
sonlichen Offenbarungen der kirchlichen Ueberlieferung 
iiberzuordnen, wie es dieser tut. Sie alle unterstellten ihre 
ekstatischen Eingebungen und Schauungen bedingungslos 
dem Urteil der Kirche. Dieser Vergleich enthalt keinen Vor- 
wurf gegen die Frommigkeit des Sadhu, die auch in ihrer 
SelbstgewiSheit und Selbstgentigsamkeit wundersam leuchtet; 
er zeigt nur, da8 andere von den grofen christlichen Hei- 
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ligen ein noch umfassenderes Ideal der Demut verwirk- 
lichten. In der Tat liegt in diesem radikalen Individualismus 
eine unverkennbare Gefahr fiir die Gesundheit und das 
Gleichgewicht des frommen Lebens, der k le inere Geister 
als der SAdhu leicht erliegen. Bei ihm selbst freilich wird 
diese Gefahr, wie Séderblom richtig bemerkt hat, durch 
seine demiitige Vertrautheit mit dem Neuen Testament ab- 
gewehrt.®” 

Sundar Singhs Stellung zum Kirchengedanken verrat 
eine leise Einseitigkeit. Diese Einseitigkeit erklart sich dar- 
aus, daB er aus der individualistischen Geisteswelt des Hin- 
duismus kam und die christliche Kirche zunachst nur in den 
mehr protestantischen Formen des Presbyterianismus und 
des niederkirchlichen Anglikanismus kennen lernte, da8 
also, wie der hochkirchlich-anglikanische Indienmissionar 
Zacharias es ausgedriickt hat, in ihm der < protestantische 
und der hinduistische Individualismus sich begegneten und 
sich gegenseitig starkten. >** Gewif® ist Sundars religidse 
Persénlichkeit so reich, so tief, so liebenswiirdig, daB sie 
auch durch eine starkere Kirchlichkeit nicht an Anziehungs- 
kraft gewinnen wiirde, vor allem nicht in Indien.*° Aber 
wer die Heiligengestalien des Altertums und Mittelalters 
betrachtet, die ihre tiefe und reiche Frémmigkeit in der 
Harmonie mit einer universellen Kirchengemeinschaft 
pflegten, der wird in der pers6nlich-kirchlichen Doppelheit 
ihres Frémmigkeitslebens ein Ideal erblicken, das zu ver- 
wirklichen dem Sadhu noch nicht beschieden war. Wo hatte 
er auch die Kirche finden sollen, in deren Gemeinschaft er 
seinen hohen SAdhuberuf hatte verwirklichen konnen? Das 
ist das groBe Problem, um das sich Friedrich von Hiigel 
in einem denkwiirdigen Brief an Canon Streeter abmiiht.*” 
Weder die anglikanische noch die presbyterianische noch die 
romisch-katholische Kirche hatten ihm in der Form, in der 
sie heute bestehen und in Indien missionieren, eine Heim- 
statte werden kénnen; in keiner von ihnen hatte er seinen 
apostolischen Beruf in der gro8ziigigen und umfassenden 
Weise erftillen kénnen, in der er Indien und die Nachbar- 
lander missioniert. Nicht der Sadhu, sondern die christ- 
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lichen Kirchen tragen die Schuld daran, da8 er den christ- 
lichen Kirchengedanken nicht in seiner ganzen Tiefe er- 
fassen konnte. Es kann kein Zweifel dariiber bestehen, da8 
seine kirchliche Stellung von Gott gewollt ist. Gerade der 
Umstand, da8 Sundar Singh, dieser weite, demiitige, liebe- 
erfiillte Apostel, keiner von den christlichen Kirchen ganz 
angehért und angehéren kann, zeigt wie wenig anderes die 
kirchliche Not der heutigen Christenheit in ihrer ganzen 
GréBe. Sollte der <echte Ring» verloren gegangen sein? 
Seitdem im 16. Jahrhundert der groBe RiB der Christenheit 
erfolgte, gibt es keine Universaikirche mehr, in der Apostel 
und Heilige wie der Sadhu Raum und Heimat hitten. Sie 
milissen wie dieser ihre Zuflucht bei der himmlischen Kirche 
suchen. Aber so schmerzlich das Gefiihl sein mag, das 
Manner wie Friedrich von Hiigel beschleicht, wenn sie die 
Stellung des Sadhu zur Kirche ins Auge fassen, so trostvoll 
und begliickend ist der Gedanke, da8 dieser Jiinger Christi 
zu Angehorigen aller christlichen Kirchen reden konnte und 
daB seine Botschaft bei allen williges Gehér fand. Seine 
Verkiindigung des Evangeliums klingt wie eine stete Wieder- 
holung des hohepriesterlichen < Ut omnes unum >, wie eine 
verheiSungsvolle Prophetie auf die wiederkehrende Einheit 
der zerspaltenen Christenheit. 


10. Christentum und Heidentum. 

Sundar Singhs ['rémmigkeit und Verkiindigung ist 
streng christozentrisch; wie fiir Paulus, Augustinus und 
Luther, ist auch fiir ihn Christus das A und O; er kennt 
keinen anderen Gott als den in Christus offenbaren. Aber 
trotzdem Christus sein ganzes Herz und sein ganzes Leben 
ausfiillt, liegt Sundar Singh nichts so ferne wie jene eng- 
herzige und lieblose Betrachtung der auferchristlichen 
Religionen, welche fiir einen groBen Teil der christlichen 
Orthodoxie kennzeichnend ist. «Die ganze Welt ist in 
Dunkel gehiillt, nur ein lichter Punkt hebt sich aus dem 
Meer der Finsternis heraus, die Gestalt des geschichtlichen 
Jesus von Nazareth; die einzige Stelle der ganzen Welt- 
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geschichte, auf welche Gottes Wohlgefallen ruht, ist Gol- 
gatha » — solche und ahnliche Satze, wie man sie — seltsam 
genug — noch heute von theologischen Lehrkanzeln deut- 
scher Universitaten vernehmen kann, kénnte der Sadhu 
niemals iiber seine Lippen bringen. Allen Nichtchristen die 
Erlangung der Himmelsseligkeit abzusprechen, wie das 
christliche, protestantische Theologen noch heute so leichten 
Herzens fertigbringen, dazu ware Sundar Singh niemals 
fahig. Gerade deshaib, weil er ganz durchdrungen ist von 
dem Gedanken der unendlichen Liebe und Barmherzigkeit 
Gottes, ist fiir ihn Gottes universeller Heilswille ein Kern- 
stiick des christlichen Glaubens. < Gott will, da8 allen 
Menschen geholfen werde und alle zur Erkenntnis der 
Wahrheit kommen» (1. Tim. 2, 4) — von dieser neutesta- 
mentlichen Wahrheit ist das Herz des Sadhu erfillt. « Die 
Erlésung gilt allen Vélkern und allen Geschlechtern der 
ganzen Welt.>°* Als ihn einmal die Frage nach dem 
Schicksal der Nichtchristen bewegte, erhielt er in der 
Ekstase die Antwort: < Wenn es fiir alle Nichtchristen in 
der Welt keine Hoffnung gabe, wiirde Gott aufhéren, 
Menschen zu erschaffen.» «Sehr wenige werden verloren 
gehen, aber viele werden gerettet werden. Also ist es. >°% 

Zu diesen inneren Erkenntnissen kommen noch die 
auBeren Erfahrungen, welche der Sadhu mit Indiens ein- 
heimischen Religionen und mit dem Christentum gemacht 
hat. Das, was er in seinem eigenen Leben und auf seinen 
Missionsreisen erfuhr, ist ein Stiick Religionsgeschichte. Wie 
wenige andere, hatte er Gelegenheit, das Christentum mit 
den verschiedenen au8erchristlichen Religionen zu_ ver- 
gleichen. Aber dieser Vergleich fiel ganz anders aus als der 
theoretische Vergleich abendlandischer Theologen. Wahrend 
diese auf der christlichen Seite oft nur helles Licht sahen, 
auf der heidnischen eitel Nacht und Finsternis, héchstens 
gemildert durch einige schwache Lichtstrahlen, sieht der 
Sadhu auf beiden Seiten Licht und Finsternis. Tiefe 
Schatten liegen tiber dem Leben der abendlandischen Chri- 
sten, wahrend in dem Leben der indischen < Wahrheits- 
sucher » Gottes Lichtfunken spriihen. Mit einer gewissen 
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Ironie redet Sundar Singh von < sogenannten Christen >» und 
« sogenannten Heiden >. 


«Man nennt uns Heiden >, sagte er einmal im Gesprach mit dem 
Erzbischof von Upsala; «man denke sich, meine Mutter eine Heidin! 
Wiirde sie noch leben, so ware sie jetzt gewi8® eine Jiingerin Christi. 
Aber schon in ihrer VAaterreligion war sie so fromm, da8 man lachen 
mu8 beim Namen ,Heidin‘. Sie betete zu Goit, sie diente Gott, sie liebte 
Gott viel warmer und inniger als viele, viele Christen. Bei uns in 
Indien gibt es, so viel ich sehen kann, mehr Menschen, die ein geistiges 
Leben fiihren, als hier im Abendlande, obgleich sie Christum nicht 
kennen und anerkennen. Sie leben getreu nach dem Licht, das Gott 
ihnen gegeben... Ihr hier habt die Sonne des Heils, aber wie viele sind 
es, die sich darum kiimmern? Die Menschen leben ja nur fiir diese 
Erde... Bei uns in Indien gibt es viele, viele, welche ein heiliges Leben 
fihren. Die Christen haben von Gott einen Schatz als Geschenk 
empfangen, der allein wert ist, da8 man ihn besitzt, namlich Christus; 
und doch kénnen viele von ihnen das weltliche Leben nicht lassen, 
und nicht darauf verzichten, sondern haben nicht nur die Hinde voll 
von der Welt, sondern auch das Herz. Aber die Inder verlassen die 
Welt und entsagen sich selbst, ohne zuvor einen Reichtum von Gott 
erlangt zu haben. »3°5 < Die ,Heiden‘* suchen nicht nur einige Tage und 
Monate, sondern Jahre lang ernstlich und angestrengt nach der Wahr- 
heit >»; <« sie haben in diesem Suchen viele Leiden auszustehen.»> < Bei 
euch Christen ist man schon nach zehn Minuten miide.» «Die Namen- 
christen in diesen Landern nennen die Menschen in den _ nichtchrist- 
lichen Landern ,Heiden‘. Es ist ja auch wahr, daf& die Leute dort 
G6tzenbilder anbeten; allein hier beten die Menschen sich selbst an, und 
das ist noch schlimmer. Die G6tzendiener suchen die Wahrheit, allein 
die hiesigen Menschen suchen, wie ich sehe, Vergniigen und Wohl- 
sein.» «Die Vélker des Abendlandes haben Wissenschaft und Philo- 
sophie gesucht und gefunden. Sie verstehen es, die Elektrizitét aus- 
zuniitzen und in der Luft zu fliegen. Die Menschen des Orients haben 
die Wahrheit gesucht. Von den drei Weisen, die nach Palastina gingen, 
um Jesus zu sehen, kam keiner aus dem Abendlande. »3°6 


Die Lebenserfahrung des Sadhu ist hochst_ tiber- 
raschend. Er selbst hatte im Christentum das gefunden, 
was er in jahrelangem Suchen in seiner Mutterreligion nicht 
finden konnte, Friede, Freude und Seligkeit. Und doch 
mu8te er zu seiner groBen Enttauschung sehen, daf das 
Christentum den meisten seiner Anhanger nicht das ist, 
was es ihm geworden war, ja, daB die meisten, die den 
Christennamen tragen, den <« Heiden » seines Heimatlandes 
an geistiger Tiefe und religidsem Ernst weit nachstehen 
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(s. o. S. 70 f.). «Es gab und gibt auch bei uns in Indien 
Menschen, die in Gott leben, ohne Christus (dem Namen 
nach) zu kennen.»> < Gott lie®B sich in gewissem Grad von 
unzahligen aufrichtigen Herzen in Indien finden. >*” Diese 
personliche Erfahrung war es, die ihn neben dem Gedanken 
an den ewigen Christus zu einer wundervoll weiten und 
tiefen Auffassung der nichtchristlichen Religionen fihrte, 
wie sie von den wenigsten abendlandischen Theologen er- 
reicht wird. Das Offenbarungsgebiet des gdéttlichen Logos- 
Christus reicht viel weiter als die neutestamentliche Heils- 
geschichte mit ihrem alttestamentlichen Vorhof. <Er er- 
leuchtet jeden Menschen, der in. diese Welt kommt » 
“\dexJohy 14:92); 

«Der lebendige Christus offenbart sich einem jeden Menschen 
nach seinem Bediirfnis.> «Auch nichtchristliche Denker haben Licht 
von der Sonne der Gerechtigkeit empfangen. Die Inder haben vom 
heiligen Geist empfangen... Wie ein jeder Mensch Luft einatmet, so 


atmet ein jeder, der Christ sowohl wie der Nichtchrist, den heiligen 
Geist, auch wenn ihn letzterer nicht mit diesem Namen benennt. >3° 


Ja, Sundar Singh geht noch weiter; wie die weitesten 
und freiesten christlichen Geister schaut er Gottes Offen- 
barungswirken nicht nur in den religidsen Erfahrungen 
auf erchristlicher Frommer, sondern auch in den auBer- 
religidsen Komplexen des menschlichen Geisteslebens, in 
Wissenschaft und Philosophie, in Dichtung und Kunst. 


« Die Wahrheit zeigt viele Seiten. Jeder einzelne Mensch offen- 
bart, entsprechend den ihm von Gott verliehenen Fahigkeiten, ver- 
schiedene Seiten der Wahrheit und gibt diesen Ausdruck. Ein Baum 
mag den einen Menschen wegen seiner Friichte ansprechen, den andern 
wegen seiner.schénen Bliiten... Ebenso wird der Philosoph, der Ge- 
lehrte, der Dichter, der Maler und der Mystiker, jeder seiner Fahigkeit 
und seiner Geistesart entsprechend, die verschiedenen Seiten der 
Gotteswirklichkeit erklaren und schildern, welche auf ihn Eindruck 
gemacht haben. Fiir den einzelnen Menschen ist es jedoch nicht 
méoglich, einen allumfassenden Begriff von der Gotteswirklichkeit zu 
haben und sie in ihrer ganzen Vielseitigkeit zu schildern. >39 


Derselbe Sadhu, der nicht miide wird, Gottes Offen- 
barung in Christus aller Welt zu verkiinden, kennt im 
Gegensatz zu vielen christlichen Theologen des Abendlandes 
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keine Einengung der Gottesoffenbarung auf den geschicht- 
lichen Jesus. Wie der weitblickende altchristliche Apologet 
Justin, wie der gro8e alexandrinische Katechet Clemens, wie 
der Verfasser der Summa theologica und wie in der modernen 
Theologie Schleiermacher, so schaut Sundar Singh Gottes 
Offenbarung in der ganzen religidsen und auB8erreligidsen 
Geisteswelt. Die Geschichte der Religion wie des Geistes- 
lebens uberhaupt ist ein Stufenreich, das emporfiihrt zum 
Geheimnis des menschgewordenen, gekreuzigten und auf- 
erstandenen Christus. Ueberall erschlie8t der ewige Gott 
seine unendliche Liebe und Gnade, aber nirgends in der 
ganzen Welt wird diese Barmherzigkeit so klar geschaut wie 
im Leben und Leiden seines Sohnes. Es gibt unendlich viele 
Transparente fiir das Gehbeimnis der géttlichen Liebe, aber 
keines dieser Transparente ist so durchsichtig wie Jesu 
Opferleben und Opferleiden. Ueberall wirkt der Logos, er- 
leuchtend, fiihrend, helfend und heilend, nach allen Seiten 
hin sendet er seine Strahlen aus, aber in dem mensch- 
gewordenen, auferstandenen und fortlebenden Christus sind 
diese Logosstrahien zu einem miéachtigen Feuerbiindel zu- 
sammengefaBt. 


«Wir in Indien», sagt der SAdhu, < wu8ten bereits, da Goti 
gut ist. Aber wir ahnten nicht, daB er so gut ist, daB Christus fiir uns 
sterben sollte.» < Viel Schénes findet sich im Hinduismus, aber das 
héchste Licht kommt von Christus.» <Gott befriedigt in gewissem 
Grade alle Sehnsucht nach ihm, aber die volle Befriedigung wird erst 
in Christus gewonnen »; < wer ihn findet, der findet den Himmel auf 
Erden;/>21¢ 


Weil das Logoslicht seine Strahlen auch tber die heid- 
nischen Religionen wirft, darum sind diese eine Vor- 
bereitung, eine Vorschule fiir Christus. Wie das Gesetz den 
Juden, wie die platonische Philosophie den Griechen, so ist 
die Erlésungsweisheit der Veda und Sastra den Indern ein 
mawaywyds ei¢ Xovotéy, Brahmabandhav Upadhyaya, der be- 
geisterte Verfechter der vedantischen Philosophie, hatte ge- 
sagt: «Das Ende des Vedanta ist der Glaube an Christus, 
den Gottessohn. >*** Der Sadhu erzahlt von einem Pandita, 
cen er in Nordindien kennen gelernt. Dieser hielt Vor- 
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triage ber das heilige Schrifttum der Inder und beschloB sie 
mit den denkwiirdigen Worten: < Die Veden enthiillen uns 
die Notwendigkeit einer Erldsung von der Siinde, aber wo 
ist der Erléser? Der Prajapati, von dem die Veden sprechen, 
ist Christus, der sein Leben hingab als Lésegeld ftir die 
Siinder. » Als seine Horer ihr Erstaunen auBerten, sagte er: 
«Ich glaube an die Veden mehr wie ihr, weil ich an den 
glaube, den die Veden enthiillen, und das ist Jesus Chri- 
stus. »**? Sundar Singh selbst spricht diesen Gedanken in 
schénen Gleichnisworten aus: 

«Die Weisen folgten dem Stern nach Bethlehem. Als sie aber 
dort angekommen waren, brauchten sie nicht langer den Stern, denn 
da fanden sie Christus, die Sonne der Gerechtigkeit. Wenn die Sonne 
uns aufgeht, dann verlieren die Sterne ihren Glanz.>» «Wir in Indien 
haben viele Wahrheitssucher, die getreu ihren Sternen folgen; aber sie 
haben nur die Sterne, an die sie sich halten kénnen. Ihr Christen aber 
habt die leuchtende Sonne.» <Hinduismus und Buddhismus haben 
Kandle gegraben, aber sie besitzen kein lebendiges Wasser, das darin 
str6men kann.> «Christus ist das Lebenswasser, das durch diese 
Kanale strémen soll.» «In diesem Sinne war ich vorbereitet, das 


Lebenswasser durch Christus zu empfangen.>» «Das Christentum ist 
die Erfiillung des Hinduismus. >#18 


Sundar Singh hat in schlichten Worten jene tiefe Wahr- 
heit ausgesprochen, welche die vergleichende Religions- 
geschichte uns immer deutlicher vor Augen stellt: die uni- 
verselle Offenbarung Gottes in der weiten Geschichte der 
Menschheit und die einzigartige Goitesoffenbarung in 
Christus, in der die uniibertroffene Weite und Hohe, Fiille 
und Reinheit der christlichen Religion begriindet ist. Es 
ist jene uralte Doppelwahrheit, welche schon das Neue 
Testament klar und biindig bezeugt: 

«Gott hat sich nie unbezeugt gelassen> (Apg. 14, 17). «Auch 
uber die Heiden ward die Gabe des heiligen Geistes ausgegossen > 
(Apg. 10, 45). «Und das Wort ward Fleisch und wohnete unter uns, 
und wir sahen seine Herrlichkeit, eine Herrlichkeit als des eingeborenen 


Sohnes, vom Vater, voller Gnade und Wahrheit.» «Und von seiner 
Fille haben wir alle genommen, Gnade um Gnade» (Joh. 1, 14, 16). 


,V. Sundar Singhs Bedeutung. 


1. Seine Stellung in der Geschichte der christlichen 
Religion. 


Der Sadhu ist eine durchaus schdépferische religidse 
Personlichkeit. So eng er sich auch mit den groBen Geistern 
der christlichen Frémmigkeit in vielem beriihren mag, so ist 
sein religidses Denken und Leben doch in allem selbstandig 
und urspriinglich. Es ist schlechterdings unmdéglich, ihn 
irgend einer Gruppe der christlichen Frommen einzuordnen. 
Es ware ebenso verfehlt, ihn zu den mittelalterlichen Mysti- 
kern zu stellen, wie zu den Reformatoren des 16. Jahr- 
hunderts; auch zu den Martyrern und Confessoren der alten 
Chrislenheit kann man ihn ebensowenig ohne weiteres 
rechnen wie zu den groSen Glaubensboten der abend- 
landischen Kirche in alter und neuer Zeit. In seinem Innen- 
leben beriihrt er sich am meisten mit den christlichen 
Mystikern. Sein Hang zu kontemplativer Einsamkeit, seine 
stete Pflege von Betrachtung und Versenkung, sein aus- 
schlieBlich auf Gott selbst gerichtetes Beten, seine haufigen 
Visionen und Ekstasen, seine Himmelsvorstellungen — all 
das weist durchaus in die Richtung der Mystik. DaB er mit 
der kontemplativen Innerlichkeit ein hédchst gespanntes 
Arbeitsleben im Dienste der Briider vereint, wiirde durchaus 
nicht hindern, ihn einen Mystiker zu nennen; gerade fiir die 
christlichen Mystiker ist ja das harmonische Ver- 
bundensein von vita coniemplativa und vita activa kenn- 
zeichnend, die vicissitudines sanctae quietis ac necessariae 
actionis, wie Bernhard von Clairvaux so schén sagt.’ Aber 
auffallend ist, da8 ein Frommer, der so viel mit den christ- 
lichen Mystikern gemeinsam hat, gerade in den zentralen 
Fragen des Christentums, in der Auffassung von Christus 
und vom Heil, von Glaube und Werken so sehr mit Martin 
Luther iibereinstimmt, der doch der Gegenpol der mittel- 
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alterlichen Mystiker ist. Sundars asketisch-heroisches Opfer- 
leben in Armut und Ehelosigkeit weist ganz in die Richtung 
des monastischen Ideals, wie es in der katholischen Kirche 
seine Heimat hat; auf der anderen Seite fehlt seinem Ideal 
ganz das dritte der consilia evangelica, die oboedientia, die 
freiwillige Unterordnung unter eine monastische Regel als 
geistliche Lehrerin und einen monastischen Vorgesetzten 
als Gottes Stellvertreter. Sein Erfiilltsein vom Ewigkeits- 
gedanken, seine restlose Hingabe an die Uebernatur, sein 
Weilen in der transzendenten Welt, sein Leben in der 
communio sanctorum? — das alles entspricht ganz dem 
Frommigkeitsideal, wie es die katholische Kirche im 
Dogma, in der Liturgie und in der Ethik verkiindet.* Und 
doch ist seine Freiheit von aller kirchlichen Autoritat, seine 
alleinige Anerkennung der inneren Erfahrung als religidser 
GewiSheitsquelle, echt protestantisch, in Sonderheit echt 
lutherisch.* Es ist kein Zufall, da&8 er so begeistert von dem 
«wundervollen Gottesmann und Reformator Martin Luther> 
spricht.® Ja, Sundar Singh ist noch mehr protestantisch, d. h. 
spiritualistisch als die Reformatoren, insofern ihm das «Wort 
Gottes » nicht in dem Mafe objektive Norm und Autoritaét 
ist wie den Reformatoren. Echt katholisch und aller prote- 
stantischen Orthodoxie widersprechend ist die Universalitat 
und Weite, in der Sundar Singh die Wahrheits- und Offen- 
barungselemente auBerhalb des Christentums bejaht. Typisch 
protestantisch hingegen, insonderheit pietistisch-methodi- 
stisch ist die Betonung der Bekehrung durch Christus und 
das stete Bezeugen der subjektiven. Heilserfahrung. 

Ist also. die Persénlichkeit aes Sadhu _ nicht ein 
geradezu klassisches Beispiel fiir eine Synthese von eksta- 
tischer Mystik und evangelischer GlaubensgewiBheit, von 
katholischer und evangelischer Frémmigkeit? Doch der 
Sadhu ist viel zu schlicht und urspriinglich, als daB man 
bei ihm von Synthese und Verschmelizung verschiedener 
Frémmigkeitsformen reden kénnte. Er stammt aus dem 
Lande des religidsen Synkretismus, aber er ist weit von 
einem solchen entfernt. Bei ihm ist alles so einfach, so 
naturhaft gewachsen, alles quillt spontan aus dem Innern 
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hervor. Man kann seine religidse Persénlichkeit nur als 
ursprungliche Einheit beurteilen. Man wird darum die 
Frommigkeit des Sadhu am besten als urchristlich charak- 
terisieren, weil im Urchristentum jene Spannungen, die in 
der spateren christlichen Kirche zu Briichen fiihrten, noch 
in der Einheit des organischen Lebens verbunden sind. 
Der Jesuit de Grandmaison hat nicht mit Unrecht~ die 
I'roémmigkeit des Sadhu als ein <evangelisches Christentum»> 
gekennzeichnet, «das vor der Entwicklung der VAter- 
epoche stehengeblieben ist.>® Was fiir diesen indischen 
Apostel Christi kennzeichnend ist, das ist ein spontanes und 
naives Aufleben urchristlichen Geistes. Eben deshalb, weil 
hier ganz unbewuBt und unabsichtlich urchristliche Grund- 
motive zu neuem Leben erwachen, darum erweist sich jeder 
Versuch als aussichtslos, den Sadhu irgend einer der gegen- 
satzlichen Frommigkeitsformen der spdAteren Christenheit 
einzuordnen. 

Was Sundar Singhs Frémmigkeit von den meisten 
christlichen Mystikern vor allem trennt, das ist das ganzliche 
Fehlen eines formlichen Heilsweges, einer kunstvollen Scala 
paradisi. GewiB sind die Stufengange, welche die christ- 
lichen Mystiker konstruieren, ungleich lebensvoller, als die 
der indischen Yogin und Buddhisten. Aber gerade darin, 
da8 dem SAdhu nicht nur die indische, sondern auch die 
christliche Art mystischer Klassifikationen fremd ist, zeigt 
sich deutlich seine vollige Kindlichkeit und Naivitat, die 
niemals das innere religidse Leben der psychologischen Zer- 
gliederung unterwirft. Damit hangt enge zusammen die Ab- 
weisung aller mystischen Psychotechnik, wie sie der in- 
dische Yoga und auch die neuere abendlandische Mystik 
ausgebildet hat. Es ist bezeichnend, daB dem Sadhu die 
exercitia spiritualia des Ignatius von Loyola keine Hilfe 
fiir sein Gebetsleben waren.’ Nicht minder auffallig ist, dab 
bei ihm das Brautsymbol, das die allermeisten christlichen 
Mystiker mit besonderer Vorliebe gebrauchen, so gut wie 
vollig fehlt und fiir sein Frémimigkeitsleben und seine Ver- 
kiindigung ganzlich bedeutungslos ist. Nur im Hinblick auf 
seine freiwillige Ehelosigkeit pflegt er zu sagen, daB er 
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Christo angetraut sei.” Auch an diesem Punkte sehen wir 
den ausgesprochen biblischen Charakter seines religidsen 
Denkens, jene eigentiimliche, kindlich-mannliche Art, die 
uns gerade in Luther so tiberwAltigend entgegentritt. End- 
lich lehnt er den Gedanken einer substantiellen 
Gotteinigung und Vergottung, wie ihn nicht nur die Vedantin 
und Neuplatonisten, sondern auch manche christliche Mysti- 
ker (der Areopagite, Eckhart, Catharina von Genua, Angelus 
Silesius) vertreten, entschieden ab. Obwohl er gern von 
einem Gottahnlichwerden der Seele spricht, halt er strenge 
daran fest, da& die Gotteinigung in dem persénlichen Akt 
des Glaubens ruhe. «Durch den Glauben sind wir 
in Gott und Gott in uns. Aber wir sind nicht Gott und Gott 
ist nicht wir.>® (Vgl. u. S. 223 £.). 

Es ist die naive Kindlichkeit, welche den Sadhu von 
vielen Mystikern trennt. Und doch geht er in dieser Kind- 
lichkeit nicht so weit wie Luther. Dies zeigt sich am aller- 
deutlichsten in Sundars herber spiritualistischer Gebets- 
auffassung, die der fast massiven Gebeisauffassung Luthers 
enigegengesetzt ist. Wahrend der Sadhu nur ein Gebet als 
wahres christliches betrachtet, das Gebet um Goit selber, 
sieht Luther das Wesen des christlichen Gebets gerade in 
dem kindlichen Betteln um leibliche und geistige Gaben und 
in dem trotzigen Pochen auf Gottes VerheiBung. So uber- 
raschend sonst die Uebereinstimmung von Sundar Singh 
und Martin Luther sein mag, hier tut sich zwischen heiden 
eine nicht minder groBe Kluft auf wie zwischen dem 
deutschen Reformator und den miitelalterlichen Mystikern. 
Dieser Gegensatz des religidsen Temperamentes zeigt sich 
noch in anderer Hinsicht. Luther wie die Reformatoren 
iiberhaupt sind Kampfer, welche gegeniiber einer an Haupt 
und Gliedern entarteten Kirche das Recht des Evan- 
geliums verfechten muften, genau so, wie die alttestament- 
lichen Propheten fiir einen ethischen Ein-Gott-Glauben 
wider eine Uippig wuchernde polytheistische Volksreligion 
kaimpfen mubtien. Darin liegt ihre Einseitigkeit und Aus- 
schlieBlichkeit, ihre Unduldsamkeit und Schroffheit be- 
grimdet. Sundar Singh hingegen ist eine wahrhaftige 
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Inkarnation des Friedens Christi; nichts ist ihm so wesens- 
fremd wie Kampf, Protest und Polemik. Er ist ein Ver- 
kinder des Evangeliums, ein Zeuge Christi ohne alle Kampf- 
stellung. Er ist eine leuchtende Verkérperung eines evan- 
gelischen Christentums, das im Unterschied von der refor- 
matorischen Form desselben nicht antithetischen, sondern 
rein thetischen Charakter tragt. Nicht minder bedeutsam 
ist der Umstand, da8 dieses evangelische Christentum des 
Sadhu auch jene urchristlichen Ideale umfaBt, welche die 
Reformatoren ob ihrer angeblich gesetzlich-verdienstlichen 
Zuspitzung im Ménchsleben so schroff bekampften: Armut 
und Ehelosigkeit. Wohl vermeidet es Sundar Singh, von einer 
prinzipiellen H6oherwertigkeit des armen und _ ehelosen 
Lebens zu sprechen;*? dennoch ist es unverkennbar, da8 er 
die volle Nachfolge Jesu in Armut und Ehelosigkeit als 
christliches Vollkommenheitsideal betrachtet; fiir die in 
Indien missionierenden katholischen Ménche hegt Sundar 
Singh eine besondere Bewunderung.”® Darin freilich offen- 
bart sich deutlich reformatorischer Einflu8, daB er die 
consilia evangelica ganz im Lichte des Berufsgedankens 
betrachtet. Nur dann, wenn ein besonderer gottlicher Ruf 
an einen Menschen herantritt, und wenn er diesen Ruf an- 
nimmt ohne jeden selbsterhebenden Seitenblick auf seine 
Briider, sind Armut und Ehelosigkeit wahrhaftig evange- 
lische Ideale. 

In der mystischen Gebetsauffassung, in der Freiheit von 
aller Polemik und im Gedanken der vollen Nachfolge Christi 
unterscheidet sich das religidse Ideal des Sadhu deutlich von 
dem der Reformatoren. Dagegen fallt es auf, daB sein evan- 
gelisches Christentum noch eine weit starkere subjektive 
Note tragt wie das Luthers. Zeugnis ablegen fiir Christus 
bedeutet fiir Sundar Singh in erster Linie die wunderbaren 
Erfahrungen, die ihm zuteil geworden sind, besonders seine 
Bekehrung durch Christus, vor aller Oeffentlichkeit be- 
kennen. Dieses Bekenntnis hat etwas Ueberwaltigendes, weil 
es einer inneren Notwendigkeit entspringt und keineswegs 
die eigene Person zur Schau stellt, sondern Gottes Macht und 
Barmherzigkeit riihmt. Aber zugleich zeigt es eine gewisse 
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Einseitigkeit, weil die starke Betonung der eigenen Erfah- 
rung die Objektivitat und Allgemeingiltigkeit der géttlichen 
Offenbarungswahrheiten gewif nicht verwischt, aber zu sehr 
zurucktreten la8t. Es muf& auch auffallen, da8B selbst die 
Verkiindigung der Urapostel und Pauli, die doch ebenfalls 
durch personliche Erfahrungen zum Glauben an den auf- 
erstandenen und erhéhten Herrn gekommen waren und von 
diesen Erfahrungen Zeugnis ablegten, ein viel mehr objek- 
tives Geprage tragt als die des Sadhu; dasselbe gilt auch 
von Luther, der trotz aller leidenschaftlichen Subjektivitat 
in Schrift und Predigt das persOnliche Moment mehr zurtck- 
treten liBt als jener. Sundar Singh zeigt hierin eine starke 
Aehnlichkeit mit dem pietistischen und methodistischen 
_ Christentum, bei dem das einschneidende Bekehrungserlebnis 
und das persdnliche Zeugnis der zu Christus Bekehrien einen 
zentralen Platz einnehmen. Niemand wird in dieser Eigen- 
tiimlichkeit des Sadhu einen Fehler sehen kénnen; aber es 
]48t sich nicht verkennen, da8 darin eine gewisse Einseitigkeit 
und Begrenzung liegt, deren Ueberschatzung durch andere 
leicht Gefahren fiir die Gesundheit des religidsen Lebens 
mit sich bringt. Vor allem aber zeigt sich auch hier, wie 
sehr die subjektiv bestimmte Heilsverkundigung des Sadhu 
einer Erganzung durch die streng objektiv gerichtete Theo- 
logie und Kirchenlehre bedarf. Je starker ein christlicher 
Frommer in der klaren Atmosphare der objektiven religidsen 
Wahrheit lebt, desto mehr wird ihm das Einseitige in der 
subjektiven Frémmigkeit und Verkiindigung des Sadhu 
zum Bewuftsein kommen. 

Sundar Singhs Persénlichkeit erweist sich bei naherer 
Betrachtung als urchristlich-evangelisch, jedoch mit eimem 
Zug zu pietistischer Subjektivitat und kirchenlosem Indivi- 
dualismus. Er vertritt eine schlichte, kindliche und zugleich 
abgeklarte, geistige Froémmigkeit, die sich ganz am Neuen 
Testament orientiert. Trotz seiner engen Verwandtschaft 
mit dem asketisch-mystischen Frémmigkeitsideal der katho- 
lischen Kirche und trotz seiner die Schranken des Prote- 
stantismus liberspringenden Weite ist seine geistige Gesamt- 
haltung nicht eigentlich katholisch, sondern evangelisch. 
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Das Typische der katholischen Geisteshaltung, das Streben 
nach bewu8ter Harmonie der religidsen Offenbarungs- 
wahrheiten mit dem gesamten Geistesleben, tritt bei ihm 
zuruck; theologischer Scharfsinn, liturgische Schonheit, 
Kirchlicher Gemeinschaftsgeist und kirchliche Organisations- 
kunst liegen ihm ferne; er vermag ihre Bedeutung fiir die 
christliche Religion nicht voll zu erfassen. Mit derselben 
strengen Konzentration und spréden Exklusivitat, wie sie 
allen evangelischen Geistern eigen ist, verkiindet er immer 
nur das < Eine Notwendige ». Aber gerade darin liegt seine 
und ihre GroBe. 


2. Sundar Singhs Bedeutung fur Indien. 


Indien ist seit Jahrhunderten ein Land der Religion. 
Wie kaum in einem anderen Volk der Erde, lebt in den 
Indern ein ungeheuer starker Sinn fiir die Wirklichkeit der 
transzendenten Welt und ein ernster Wille, alles dieser tber- 
sinnlichen Welt zu opfern. Sollte darum nicht dieses Land 
der beste Boden fiir die frohe Botschaft Christi sein? Sollten 
nicht die Herzen dieses Volkes dem Evangelium entgegen- 
schlagen? Und doch haben wenige Voélker der christlichen 
Mission einen so zdhen inneren Widerstand geleistet wie 
das indische. Schon im zweiten Jahrhundert nach Christus 
begannen unter ihm christliche Glaubensboten zu wirken. 
In alter Zeit waren es syrische Missionare, die das Christen- 
{um verkiindeten; im 16. Jahrhundert setzte die Missions- 
titigkeit der rémischen Kirche ein. Seit dem 18. Jahr- 
hundert wirken dort Glaubensboten, die von den _ ver- 
schiedensten christlichen Kirchen des Abendlandes aus- 
gesandt sind.*® Mag auch die christliche Mission tiefe Spuren 
im indischen Geistesleben zuriickgelassen haben, wie wir an 
den bedeutendsten indischen Mannern der Gegenwart 
sehen,’ so ist doch die Zahl der Inder, die sich heute zum 
Christentum bekennen, ein verschwindendes Hauflein im 
Vergleich zu denen, die treu an den uralten religidsen ‘T'ra- 
ditionen Indiens festhalten. Was bedeuten 41 Millionen 
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Buddhisten und 69 Millionen Muhammedanern?*” Im Ver- 
gleich zu der langen Dauer und den hohen Opfern christ- 
licher Missionsarbeit scheint deren Erfolg doch gering. Die 
Ursache dieses geringen Erfolges liegt einmal in dem hohen 
Alter, im Reichtum und in der Tiefe indischer Religion, 
noch mehr in der Unfahigkeit der christlichen Missionare, 
das Christentum in einer dem indischen Geiste angepaften 
Form zu verkiindigen. Ja, ein hervorragender Jesuiten- 
missionar, P. J. Hoffmann, erklart geradezu: «Die ganze 
neuere Mission Indiens ist an ihrem starren Europaismus 
gescheitert und deshalb ein einziges groBes Fiasko ge- 
wesen. »** Der anglikanische Canonicus F. J. Western, der 
zusammen mit dem Sadhu der von Stokes gegriindeten 
brotherhood of imitation angehdrte (s. 0. S. 42), urteilt sehr 
treffend: 


4 


«Das Christentum in Indien ist so wenig indisch. Es ist vom 
Leben und Denken des Landes abgeschnitten, und von abendlandischen 
Persénlichkeiten und Methoden beherrscht. Aber diese Dinge sind 
wesentlich verganglich.» «Das Christentum, welches (in Indien) bis- 
her gelehrt wurde, ist der englische und amerikanische Protestantismus 
des 19. Jahrhunderts gewesen, ein strenger und klarer Glaube, aber 
mit einer Tendenz zur Selbstverstandlichkeit... und mit wenig Tra- 
dition von Ueberweltlichkeit, Mystik und Askese. Ein solches Christen- 
tum konnte die junge Kirche Indiens die Schwachen des Sddhutums, 
aber nicht seine starken und edlen Elemente lehren... Die Lehre 
der rémischen Kirche ist offenbar der Schatzung des Sadhutums giinstig 
gewesen, aber nur in den prazisen Formen und mit den prdazisen 
Methoden der Organisation, die in der abendlandischen Kirche itber- 
liefert wurden... Die Losgetrenntheit von dem indischen Leben und 
Denken und die Abhangigkeit von der fremden Mission, welche fiir 
die nicht rémischen Christen charakteristisch ist, wurde noch vervoll- 
standigt in der rémischen Kirche, durch ihre zentralistische Uniformitat 
in jeder Einzelheit von Lehre und Disziplin. »14 


Dieser Europaismus aller in Indien missionierenden 
Kirchen widerspricht durchaus der Missionsmethode des 
Friihchristentums. Das Evangelium Christi konnte die helle- 
nistische Geisteswelt nur dadurch erobern, da8& es sich in 
das Kleid des Hellenismus hiillte; in gleicher Weise kann das 
Christentum die indische Geisteswelt nur dann gewinnen, 
wenn es das Gewand Indiens anlegt. Das alte Christentum 
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besa8 genug hochsinnige Geister, allen voran die beiden 
Alexandriner und die drei Kappadokier, welche die Froh- 
botschaft des Mensch gewordenen Gottessohnes in das 
Prachtgewand des griechischen Geistes zu kleiden ver- 
standen. Aber das in Indien missionierende Christentum 
besaB bis zum heutigen Tage keine iiberragenden Genien, 
welche die christlichen Offenbarungswahrheiten in indischer 
Sprache zu verdolmetschen verstanden. Wohl fehlt es in 
dem letzten Jahrhundert nicht an bedeutenden Indern, welche 
sich fir Jesu Person und Lehre begeisterten, wie die Fiihrer 
des Bréhma-Samdj: Ram Mohan Rai und Keshub Cunder 
Sen.*° Aber sie alle vertreten eine kiinstliche Verschmelzung 
christlicher und indischer Religion, naherhin eine Ver- 
bindung eines <liberalen >, rationalistisch-moralistischen 
Christentums mit der mystischen Philosophie der Upani- 
shaden. Den eigentlichen Erldsungsgeheimnissen des christ- 
lichen Glaubens stehen sie zumeist verstandnislos gegeniiber. 
So blieben sie bei dem Versuch einer synkretistischen Ver- 
einigung eines etwas entleerten Christentums mit der vedan- 
tischen Weisheitslehre stehen, ohne den eigentlichen Heils- 
wahrheiten des Christentums die Bahn zu dem indischen 
Geistesleben frei zu machen. 

Was alle diese frommen und klugen Vertreter einer 
christlich-vedischen Mischreligion nicht bewuB8t zustande 
bringen konnten, das vollbrachte unbewuBt Sundar Singh. 
Er ist ein Inder vom Scheitel bis zur Sohle, keineswegs an- 
gesteckt von europdischer Geisteskultur. Und er steht doch 
im Zentrum des christlichen Glaubenslebens, er lebt ganz im 
< biblischen » Christentum. Darum war er fahig, das reine, 
lautere Evangelium den Indern in indischem Gewand dar- 
zubieten. Darin liegt die unerme8liche Bedeutung seiner 
Pers6nlichkeit und seiner Predigt fiir die christliche Mission 
in Indien. Niemand kann diese Bedeutung besser aus- 
driicken, als es Nathan Sdderblom getan hat: 

«In der Geschichte der Religion ist Sundar Singh der erste, 
welcher vor der Welt zeigt, wie die Frohbotschaft Jesu Christi in un- 


verfalschter Echtheit sich in einer indischen Seele widerspiegelt. Sundar 
Singh beantwortet eine Frage, welche christliche Denker und andere 
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sich gestellt hatten, che Indien ernstlich in geistige Wechselwirkung mit 
dem Abendlande trat: ,Wie wird das Christentum Indiens aussehen, 
wenn iiberhaupt das Christentum in Indien etwas anderes sein wird 
als eine Kolonie oder mehrere Kolonien verschiedener christlicher 
Gemeinschaften des Abendlandes...?‘ Hier ist eine indische Seele, die 
indisch geblieben ist, wihrend sie in der Liebe zu Christus aufging und 
sich das Evangelium aneignete. Man wird selbst im Abendland nicht 
Jeicht jemand finden, der sich griindlicher das Neue Testament und 
den Psalter einverleibt hat als Sundar Singh. Das Hervorstechende und 
Merkwiirdige an ihm ist nicht eine Vermahlung von christlichem und 
indischem Geist, sondern eine Bekraftigung des echt biblischen 
Christentums, die in mancher Hinsicht auch uns zu erwecken und zu 
erleuchten vermag. >16 


Sundar Singh ist tief davon iiberzeugt, da8 das Christen- 
tum nur in indischen Formen sich den Zugang zu den 
indischen Geistern und Herzen verschaffen kann: < Die 
Inder brauchen notwendig das Wasser des Lebens, aber 
nicht im Becher Europas>.**” Doch nur ein indischer 
Frommer wie der Sadhu ist dazu faihig, das Lebenswasser 
des Evangeliums dem nach geistiger Labung diirstenden 
indischen Volke in dessen eigenem Becher zu _ reichen. 
Schon das 4uBere Leben und Auftreten Sundar Singhs ist 
fiir seine Landsleute eine Predigt. Sein safrangelbes, heiliges 
Gewand schlie8t ihm die Tiiren seiner Volksgenossen auf, 
sein entsagungsvolies Wanderleben in Armut und Ehelosig- 
keit 6ffnet ihm ihre Herzen (vgi. o. S. 38 f.). Brahmabandhav 
Upadhyaya sagt mit Recht: « Unsere missionarische Erfah- 
rung hat uns allmahlich zu der Ueberzeugung gebracht, daf 
der Sannydsi-Moénch allein fahig ist, den Indern die Myste- 
rien des christlichen Glaubens darzubieten. >*® Aehnlich 
urteilt Séderblom: < Soll Indien wirklich das Christentum 
erfassen, so muB dieses den Indern in einer Gestalt begegnen, 
die auch in der auferen Lebensweise, in Entsagung und 
freier Einfachheit, Indiens eigenem Ideal entspricht, ja, es 
iiberbietet. >*° 


Doch nicht nur Sundar Singhs au8ere Lebensweise 
spricht die Inder an, auch seine Predigt ist ihnen verstand- 
lich. Er redet in Gleichnissen wie YAjfiavalkya, wie Buddha 
und Guru Nanak, und manche von diesen Gleichnissen sind 
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uraltes Erbgut der vedischen Literatur.* Aber nicht nur die 
Form seiner evangelischen Verkiindigung ist dem indischen 
Ohre vertraut, sondern auch zum gro8en Teil der Inhalt 
seiner Botschaft. Er redet von Médyd, dem tauschenden 
Schein der Weltdinge; die Welt ist eine triigerische Fata 
morgana, die dem miiden Wanderer eine erquickende Flut 
vorspiegelt und ihn so in die Sandwiiste lockt, wo er ver- 
schmachten mu8.”° Er redet vom Karma, von dem gro8en, 
allbeherrschenden Sittengesetz, nach dem jede siindige Tat 
mit immanenter Notwendigkeit Unheil und Strafe nach sich 
zicht (s. o. S. 125 ff.). Wie der Buddha redet er von érsnd, 
dem verzehrenden Lebensdurst, nach dessen Stillung die 
Menschenseele verlangt. Wie alle indischen Weisen mahnt 
er unablassig zu samddhi, zur stillen, einsamen Versenkung, 
die das Menschenherz zur Erkenntnis géttlicher Wahrheiten 
fahig macht (s. o. S. 76 ff.); und er redet von Sdnti, dem tiefen 
Frieden der Seele, von dessen Preis das ganze heilige Schrift- 
tum Indiens erfiillt ist (s. o. S. 96 ff.). Und er verkiindet 
bhakti, die heilige Gottesliebe, welche die Seele losrei&t von 
allem Verganglichen und sie emporfiihrt ins Reich des 
Ewigen; und er preist maitri, die weite, allumfassende Liebe 
zu den Geschépfen, und er predigt moksa, die befreiende, 
beseligende, vollendende Erlésung, in welcher die Menschen- 
seele Ruhe finden soll fiir Zeit und Ewigkeit; wie Gotama 
Buddha preist er amrta-dhdtu, den < Ort, wo es keinen Tod 
mehr gibt». Und er versenkt sich voll Freude in prema- 
sdgara, den unermeBlichen Ozean der géttlichen Liebe. Und 
er betrachtet antarydmin, den < inneren Lenker >, den Gott, 
der im Innersten des Herzens (antarhrdaye) seinen Thron 
aufschlagt. Und er verherrlicht Bhagavan, den _ hoch- 
erhabenen, den lebendigen Heilandgott, der Wohnung 
nimmt in der Seele des Frommen, um ihr Heil und Leben 
und Seligkeit zu bringen. Und er besingt iSvara-prasdda, 
die wunderbare rettende Gnadentat, die der Erléser an dem 
‘in Siinde und Leid verstrickten Menschenherzen bewirkt. 
Und er redet von dem geheimnisvollen avatdra, dem « Herab- 
stieg », der Menschwerdung und Fleischannahme des Hei- 
Jandgottes, der in unscheinbarer irdischer Gestalt zu den 
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Menschenkindern kommt, um sie zu retten aus der Hand 
des Bésen. 

Und wie der Sadhu in seiner 6ffentlichen Verkiindigung 
uralte indische Heilsgedanken ausspricht, so enthillt er in 
der esoterischen Aussprache mit Vertrauten uralte Yoga- 
weisheit.2*, Wie die brahmanischen und _ buddhistischen 
Yogin verfiigt auch er tiber wunderbare Geisteskrafte und 
Geisteserkenntnisse, rddhi und abhijnd; wie jene vermag er 
seinen < Geistleib »*? (manomaya-kdya) aus seinem irdischen 
Leib herauszulésen und sich bis in den héchsten Himmel 
(brahma-loka) zu erheben. Er ist begabt mit dem himm- 
lischen Auge (divyam caksur),’* dem himmlischen Gehor 
(divyam srotram); wie jene hilt er traute Zwiesprache mit 
himmlischen Wesenheiten (deva); wie jene besitzt er die 
Gabe der Kardiognosie, der « Schau fremder Herzen >. (para- 
citia-jfidna)* und der Wiedererinnerung an ein fritheres 
Dasein (ptirva-nivdsd-smrti), freilich nicht der Wieder- 
erinnerung an friihere irdische Existenzen, sondern an einen 
urspriinglichen geistigen Zusammenhang von Seele und 
Christus.”® 

Wer auf die Predigt des Sadhu wie auf seine intimen 
ekstatischen Konfessionen lauscht, der vernimmt allbe- 
kannte Motive der indischen Heilsreligion aus alter und 
neuer Zeit. Und doch ist diese indische Predigt keine andere 
als die Frohbotschaft, die Paulus und Johannes, Augustinus, 
Franz von Assisi und Luther verkiinden. Sie ist Predigt 
von Christus, dem Mensch gewordenen Gottessohn, Predigt 
von Siinde und Gnade, von Kreuz und Opfertod, Predigt von 
der Demut und vom Gebet, vom Dienst und von der Bruder- 
liebe, sie ist biblische Predigt, denn die heilige Schrift, aus 
der sie schépft, ist nicht Veda, Gita oder Granth, sondern 
das Neue Testament. «Die Bibel, zumal das Johannes- 
evangelium, beherrscht seine Gedanken und seine Sprache 
in einer Weise, die bei einem so echten Inder, wie es der 
Sadhu ist, erstaunlich ist. >?° Es ist 4uBerst merkwiirdig, 
daB& dieser indische Sadhu, der sckon als  siebenjahriger 
Knabe die ganze Bhagavadgita auswendig konnte, bei seiner 
Verkiindigung des Evangeliums so selten Worte der indischen 
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Religionsliteratur anfiihrt, sondern fast ausschlieBlich 
Bibelworte. 

Diese streng biblische Orientierung erklirt es, daB 
Sundar Singh alle jene eingewurzelten Ideen der indischen 
Religion und Weltanschauung, welche dem Evangelium 
widerstreiten, ausgemerzt hat. So verwirft er vollkommen 
das uralte indische < Dogma » von der Seelenwanderung, vom 
Geburtenkreislauf (samsdra). Diese Lehre ist ihm ein ver- 
geblicher < Versuch, das Problem des Leidens zu lésen >. Er 
gesteht, da8B ihn schon als Knaben diese Anschauung ab- 
gestoBen habe, und da8 er sehnsiichtig nach dem Ort ver- 
langt habe, an dem es keinen Tod mehr gebe.?”’ Denselben 
Ekel an der Wiedergeburt und dieselbe Sehnsucht nach dem 
«todentriickten Orte> (amrta-padam) empfanden alle groBen 
indischen Geister; aber keiner dachte daran, deshalb die 
Lehre von der steten Wiedergeburt zu _ bestreiten. Der 
Sadhu jedoch lehnt wie schon vor ihm RAm Mohan Rai 
unter dem Einflu8 des biblischen Christentums die samsdra- 
Idee ab. Dieses gegenwartige Leben ist die einzige Zeit, die 
ein Mensch auf dieser Welt zubringt, die einzige Vor- 
bereitungsfrist fiir die Ewigkeit; «denn wir werden nie in 
dieses Leben zuriickkehren ».”* Nur der christliche Gedanke, 
daB in dem gegenwartigen Leben die Entscheidung fiir die 
Ewigkeit falle, war stark genug, um den Sadhu von jenem 
Dogma zu befreien, von dem seit fast dreitausend Jahren 
das indische Denken in Fesseln geschlagen liegt. 

Mit der Lehre von dem Geburtenkreislauf stiirzt von 
selbst der indische Pessimismus zusammen, der in der Ver- 
kiindigung des Buddha seinen groBartigsten Ausdruck ge- 
funden hat. Auf den buddhistischen Bildern vom Lebens- 
rade halt ein furchtbares damonisches Ungeheuer die 
Scheibe in Handen, auf deren Feldern die zwolf niddna, 
die Glieder der Ursachenkette, des Kausalnexus (pratitya- 
samutpdda) dargestellt sind” -— die beste Veranschau- 
lichung des inneren Zusammenhanges von Pessimismus und 
Seelenwanderungsidee. Sundar Singh kennt keine bése 
Schicksalsmacht, die iiber der Welt und tiber dem Menschen- 
leben waltet. Ja selbst der urchristliche Gedanke, daf 
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diese Welt von Satan und seinem damonischen Heerbann 
beherrscht sei und in seiner Knechtschaft schmachte, liegt 
ihm fern. Er ist ein kindlicher Optimist, der tberall die 
Liebe seines himmlischen Vaters schaut. «Ich glaube, daB 
alles gut ist.>?®> Alle Dinge der Welt sind an sich gut, denn 
sie stammen von dem Schopfer, der die lebendige Gite ist, 
aber sie kénnen verderbiiche Wirkungen auf die Seelen her- 
vorbringen, wenn die Menschen sie nicht richtig gebrauchen 
und iitber ihnen den Schépfer vergessen. In einem Gleichnis 
sucht der SAdhu zu veranschaulichen, wie es mdoglich sei, 
da& so gute und schéne Dinge bisweilen eine so schlimme 
Wirkung auf die Menschenherzen austiben: 

<Es gibt im Him@alaya eine Blumenart; die durch ihren Duft den 
Menschen in einen Bet&éubungsschlaf versenkt... Gestalt und Farbe 
der Blumen sind prachtig; wer sie sieht, wird von ihnen angezogen, 
aber niemand wandelt unter ihnen oder lagert sich in ihrer Mitte, ohne 
da8 er von dem verhangnisvollen Schlummer iibermannt wird. Ich 
dachte zuerst, die Blumen seien giftig, aber man versicherte mir, daB 
dies nicht der Fall sei, da die von dem Duft angegriffenen Menschen 
erst nach zwo6lf Tagen sterben, und zwar nicht an der unmittelbaren 
Wirkung der Betiubung, sondern an Hunger und Durst. So sind die 
Dinge dieser Welt nicht an sich bése, aber auf den sorglosen Menschen 
uben sie eine betaubende Wirkung aus und verhindern ihn, den gei- 
stigen Hunger und Durst zu spiiren, und versenken ihn in einen geistigen 
Schlaf, der leicht zum geistigen Tode werden kann. >2° 

Mit dem disteren Pessimismus mu8te der SAdhu auch 
dessen Korrelat, den harten Asketismus abtun. Es gibt 
kaum ein Land, in dem der Askese eine &hnliche Bedeutung 
fur das religidse Leben beigemessen wird wie in Indien. Veda . 
und SAstra riihmen unzahlige Male das geheimnisvolle fapas, 
die wunderwirkende innere <« Hitze >,. die der sich Kasteiende 
erlangt.° Durch grausame Selbstpeinigung glauben die 
sannydsi in sich alle Weltlust abzutéten und so dem unheil- 
vollen Weltleid zu entrinnen. Den Gipfelpunkt erreichte 
dieses Asketentum in dem Orden der Jaina. Wohl hat es in 
Indien nicht an religidsen Mannern gefehlt, welche die Sinn- 
losigkeit aller 4uferen asketischen Uebungen erkannten und 
verktindeten; Gotama Buddha*™ wie Guru Nanak (s. 0. S. 15) 
haben den rohen Asketismus aufs scharfste verurteilt. Aber 
sie konnten diesen asketischen Drang der indischen Frém- 
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migkeit nicht entwurzeln. Sundar Singh steht den Asketen. 
seines Heimatlandes an Entsagungsbereitschaft und Leidens- 
wiiligkeit nicht nach. Aber er entsagt und leidet nicht, um 
dadurch Heiligkeit zu erlangen und Erlésungs- und Wunder- 
krafte zu erwerben, sondern um Zeugnis abzulegen von 
Christi Liebe und Gnade und um seinen Briidern mitzuteilen 
von der Fiille seines Friedens und Gliickes: 

«Ich sage zu den Hindu-Sadhu: ,Ihr werdet Sadhu, weil ihr euch 
selbst martern wollt. Ich wurde Sdédhu, um zu dienen; ich martere 
nicht mich selbst, obschon ich oft gemartert worden bin.‘ Die Inder 
verlassen die Welt und entsagen sich selbst, ohne daB sie zuvor einen 
Reichtum von Goit erlangt haben. Sie entsagen um des Entsagens 
willen, nicht weil sie Frieden haben, sondern weil sie Frieden gewinnen 
méchten. >32 


Sundar Singh verwirft aber nicht nur die dauferen 
Formen der asketischen Selbstkasteiung, sondern auch ihre 
Verfeinerung im Buddhismus und Yoga. Er lehnt die be- 
wuBte Ertétung des Lebenswillens, wie sie Buddha fordert, 
aufs entschiedenste ab. < Das Heil besteht nicht in der Ver- 
nichtung des Verlangens; es ist die Befriedigung des Ver- 
langens. Um den Durst zu bekampfen, soll man ihn nicht 
unterdriicken — was schlieBlich den Tod herbeifiihren 
mu8 —, sondern ihn befriedigen. >** Desgleichen verwirfi 
der Sadhu auch die innerlichste Form des Asketismus, die 
Seelengymnastik des Yoga, wie sie in Pantafijalis Yogastfitra 
zusammengefaBt ist, und wie sie in den buddhistischen 
Schriften nicht minder anempfohlen wird wie in der Bhaga- 
vadgita.** Der Sadhu erfuhr selbst, daB alle eigenen Be- 
miihungen um das Heil véllig nutzlos sind, daf’ der Mensch 
die Erlésung nur als freies, unverdientes Gnadengeschenk 
aus Gottes Hand entgegennehmen kann. Der tiefe Friede 
des Herzens und die Seligkeit der weltentriickten Ekstase 
k6énnen durch keine noch so kunstvolle Zubereitung der 
Seele herbeigefiihrt, ja, nicht einmal begiinstigt werden 
(vgl. o. S. 93). 

éIch fand nicht viel Hilfe im Yoga. Er war mir eine Hilfe bis zu 
einem gewissen Grad. Aber diese Hilfe war nicht geistig, sie war nulz- 
los. Ich war immer iiberrascht, da8 Jesus uns nicht auffordert, uns 
zu konzentrieren oder geistige Uebungen zu machen. »*° 
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Der SAdhu kennt nur ein Mittel zur Erlangung des 
himmlischen Friedens, das demiitige Gebet und das stille 
Lauschen auf Gottes Einsprache in der Versenkung. So 
stark ist seine Seele von der evangelischen Grundwahrheit 
der gratia sola durchdrungen, daB er die ganze kunstvolle 
Psychotechnik des Yoga, in der sich ganze Generationen 
geschult hatten, als Hemmnis der Heilserlangung zurtick- 
weist. 

Eine andere Neigung der indischen Religion, die der 
Sadhu von seiner christlichen Heilserfahrung aus _ tber- 
wunden hat, ist der Intellektualismus. Jidna-mdrga («Weg 
der Erkenninis >») — das ist der Heilsweg, den die alten 
Upanishaden lehren.** Was YAajiiavalkya und die iibrigen 
brahmanischen Seher mitteilen, das ist ein geheimnisvolles 
Wissen, das Wissen um die Einheit von Atman und Brahman. 
Was der Vedanta als letzte Weisheit lehrt, ist die dem 
gewohnlichen Menschen unfafbare Erkenntnis von May, 
von der IIlusion der Mannigfaltigkeit, und von advaita, der 
Zweitlosigkeit des unendlichen Brahma. Wie wenigen 
Volkern sitzt dem indischen der Drang zu metaphysischer 
Spekulation im Blute. Selbst der Buddhismus, der in seinen 
Anfangen eine machtige Reaktion gegen alle philosophische 
Metaphysik darstellte, geriet bald wieder in ihre Netze und 
brachte eine Menge spekulativer Theologenschulen hervor.* 
Und auch auf dem Boden der bhakti, der Liebe zum per- 
sdnlichen Heilandgott, ist eine Reihe subtiler spekulativer 
Systeme erwachsen.* Selbst bei den gro8en Hymnen- 
dichtern unter den bhakta, die im Ueberschwang der Be- 
geisterung das Lob der Heilandgottheit singen, bricht immer 
wieder der spekulative Drang des Intellektes durch, gerade 
auch bei den Liederséngern des Granth, Kabir, Nanak und 
Arjun. Es ist héchst erstaunlich und nur aus der rein evan- 
gelischen Frémmigkeit des SAdhu heraus verstandlich, daB 
bei diesem sich auch nicht eine Spur theologischer Proble- 
matik und metaphysischer Spekulation findet. Seinen Grund- 
satz «Religion ist Sache des Herzens, nicht Sache des 
Kopfes >® fiihrt er mit voller Konsequenz durch. Es gilt 
allein in demiitigem Beten und Glauben Christi Gnaden- 
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geschenk zu empfangen, nicht aber iiber Gott und Welt und 
Erlésung zu griibeln und zu spekulieren. Ein Kind, das die 
Milch trinkt, ist nach einem schénen Gleichnis des Sadhu 
weiser als ein Chemiker, der sie analysiert.°. Zu einem 
indischen SannyAsi, der jfidna-mdrga als Erlésungsweg pre- 
digte, sagte der Sadhu, man miisse Wasser haben, um seinen 
Durst zu léschen, aber man brauche nicht zu wissen, daB 
es aus Sauerstoff und Wasserstoff bestehe.”* 


« Wenn ein Mensch durstig ist, er sei nun gelehrt oder ungelehrt, 
jung oder alt, was er verlangt, um seinen Durst zu stillen, das ist nicht 
Wissen, sondern Wasser. Bevor er dieses Wasser trinkt, hat er kein 
Bediirfnis, zu wissen, daB es Sauerstoff und Wasserstoff enthalt. Wenn 
er, um Wasser zu trinken, so lange warten wollte, bis er wiiBte, was 
Sauerstoff und Wasserstoff ist, wiirde er an Durst sterben. Seit den 
entferntesten Zeiten haben die Menschen ihren Durst mit Wasser 
gestillt, ohne seine chemische Zusammensetzung zu kennen. Auch wir 
haben nicht not, genau tiber das Dogma und andere tiefe Lehren unter- 
richtet zu werden, sondern wir miissen das lebendige Wasser empfangen, 
das Jesus Christus uns geben will, und das allein unsere Seelen be- 
friedigen kann. >4? 

« Ein Mann mit einer verdorrten Hand kam zu unserm Heiland. 
Dieser erkannte seinen Wunsch, geheilt zu werden und sprach: ,Strecke 
deine Hand aus.‘ Der Mann tat also und ward gesund. Hatte er Ein- 
wendungen gemacht, so ware er nicht geheilt worden. Er aber wollte 
seinem Heiland nicht widersprechen; er streckte seine Hand einfach 
aus. Wir missen dasselbe tun und an die Wahrheit glauben. Wenn 
wir gehorchen, werden wir wunderbare Dinge erfahren. >*% 


Wir werden hier unwillkirlich an ein berithmtes Gleich- 
nis des Buddha erinnert, mit dem dieser seinen Jiinger 
MAlunkyaputta iiberfiihrte, als er von seinem Meister Aus- 
kunft tiber metaphysische Fragen forderte. Wenn ein Mann 
von einem giftigen Pfeil getroffen ist und sich weigert, diesen 
vom Wundarzt herausziehen zu lassen, ehe ev genau wisse, 
wie dieser Pfeil, wie seine Spitze, wie das Gift beschaffen, 
wer der Schiitze sei, woher er stamme und wie er aussehe, 
dann kann er von dem Wundarzt nicht geheilt werden, ‘er 
ist rettungslos verloren. Genau so ist es mit jenen Menschen, 
die sich den Pfeil der bésen Begierde nicht aus den Herzen 
ziehen lassen wollen, ehe sie in allen Fragen iiber Gott und 
Welt eine philosophische Lésung gefunden haben.“ Weil 
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Buddha nur ein Ziel im Auge hat, die Erldsung der vom 
Weltleid umstrickten Menschenseele, darum weist er jede 
philosophische Fragestellung weit von sich, um des Heils 
willen l48t er den Wahrheitsdrang des Menschen unbe- 
friedigt. Mit derselben Entschiedenheit wie Buddha lehnt 
Sundar Singh um seiner evangelischen Heilserfahrung willen 
alle metaphysische Problematik ab. Auch ihm geht es wie 
jenem nicht um Verstandeserkenntnis, sondern um das Heil, 
um die Erlésung, um den Frieden der Seele — um Sénii. 
Zu diesem Frieden der Seele hat das philosophische Denken 
nichts beitragen kénnen. Ja, es hat nicht einmal im Laufe 
der Jahrhunderte zu einer tieferen metaphysischen Erkennt- 
nis vordringen kénnen. Darum erscheint die Geschichte der 
Philosophie dem Sadhu als ein Kreislauf ohne inneren 
Fortschritt. ’ 


«Es mu8 zugegeben werden, daB die Philosophie im Laufe der 
Jahrhunderte keinen Fortschritt gemacht hat. Die gleichen alten 
Probleme wiederholen sich, wenn auch in neuen Formen und in neuen 
Worten. In Indien geht ein Ochse mit zugebundenen Augen den ganzen 
Tag um eine Oelpresse. Wenn am Abend seine Augen gedffnet werden, 
findet er, da8 er sich nur im Kreise bewegt hat und nicht weiter ge- 
konimen ist, wobei er freilich etwas Oel hergestellt hat. Obwohl die 
Philosophen Jahrhunderte durchschritten haben, haben sie ihr Ziel 
noch nicht erreicht. Aus dem hier und dort gesammelten Material haben 
sie etwas Oel produziert, welches sie in ihren Biichern hinterlassen 
haben. Aber dieses Oel gentigt nicht, um die Diirre der menschlichen 
Noite zu lindern. >45 


Wie von dem Intellektualismus, so hat sich der SAdhu 
auch von dem Pantheismus der indischen Frommen vdllig 
frei gemacht. Indien ist das klassische Land des religidsen 
Pantheismus. Von der Brhad-Aranyaka-Upanishad des Veda 
bis in die Gegenwart herein erklingt in Indien das bezau- 
bernde Lied, daf& alles eines und eines alles ist: Brahman; 
auch <ich bin Brahman» (brahmd ’smi), «du _ bist es 
selbst > (tat tvam asi).“6 Wohl sind es nur die strengen 
Vedantin, die den Advaita-Gedanken bis in die letzte philo- 
sophische Konsequenz verfechten. Aber der Gedanke der 
substanziellen Einheit von Seele und Gott bricht. auch bei 
den bhakia, die in einem persdnlichen Gottesverhdltnis 
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stehen und fiir die Persénlichkeit Gottes einen Schrift- und 
Vernunftbeweis zu erbringen versuchen, immer wieder 
durch, Gerade die Hymnen des Granth, mit denen der 
Sadhu von Jugend auf vertraut ist, sind voll von pan- 
theistischen Gedanken und Redewendungen (s. 0. S. 10 f.). Er 
selbst gesteht, daB er noch in seiner ersten christlichen 
Zeit unter dem Einflu8 des hinduistischen Pantheismus 
stand und den wunderbaren Frieden, der ihn erfiillte, darauf 
zuruckfuhrte, daB er selbst Gott oder ein Teil Gottes sei.’ 
Aber je mehr er sich mit dem Neuen Testament vertraut 
machte, desto mehr mu8ten diese pantheistischen Neigungen 
verschwinden. Heute ist seine Absage gegen den Pantheis- 
mus seiner Mutterreligion so entschieden wie nur moglich. 
Friedrich von Hiigel, der mit ihm in London eine Unter- 
redung hatte, sprach seine Ueberraschung dariiber aus, daB 
er so ganzlich frei von allem Pantheismus sei.*” Mit einer 
geradezu wundervollen Klarheit und Knappheit hat der 
Sadhu die Griinde ausgesprochen, die den Christen zur 
Ablehnung von allem Pantheismus verpflichten: 

1. < Gott ist unser Schépfer und wir sind seine Geschépfe; er ist 
unser Vater und wir sind seine Kinder.» 2. « Wenn wir selbst Gott 
sind, so ist kein Bediirfnis nach Anbetung mehr in uns vorhanden. » 
3. «Wenn wir uns Gottes erfreuen wollen, so miissen wir von ihm 
verschieden sein; die Zunge kénnte keine SiiBigkeiten schmecken, wenn 
kein Unterschied zwischen ihr und ihnen bestiinde.» 4. « Erlést wer- 
den bedeutet nicht, sich in Gott verlieren oder in ihm ausgeléscht 
werden. Wir sollen nicht unsere Persdnlichkeit in Gott verlieren, 
sondern sie in ihm finden.» 5. «Der Pantheismus kennt keine Siinde, 
deshalb finden wir bei seinen Anhangern oft einen unsitilichen Lebens- 


wandei, >48 


Aber so entschieden der SAdhu die _ pantheistische 
Identitatsformel: < Ich bin Gott >*® ablehnt, um so lieber ge- 
braucht er die mystische Immanenzformel: < Gott in uns, 
und wir in ihm »,*° die ja eine Lieblingsformel des Johannes- 
evangeliums ist. Den Unterschied von Identitat und Imma- 
nenz veranschaulicht er sehr deutlich in mehreren Gleich- 
nissen, von denen das zweite sich wortlich bei der hl. Teresa 
findet, das dritte bei Origenes, Bernhard von Clairvaux und 


bei Sankara. 
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«Niemand soll sich einbilden, da&8 die Nahe Christi und der 
,Himmel auf Erden‘ das bedeutet, was die Pantheisten darunter ver- 
stehen, wenn sie sagen: ,Nun bin ich Gott‘. Nein, wir sind in Gott und 
Gott ist in uns. Aber das bedeutet nicht, daB wir Gott sind und Gott 
wir. > «Das Feuer ist in der Kohle und die Kohle im Feuer, aber die 
Kohle ist nicht das Feuer, und das Feuer ist nicht die Kohle. Wir sind 
nur insofern eins mit Gott, als wir ihm unser Herz hingeben und uns 
mit dem heiligen Geiste taufen lassen. >54 

«Seht den Schwamm, der ins Wasser getaucht ist. Der Schwamm 
ist im Wasser, und das Wasser ist im Schwamm. Aber der Schwamm 
ist nicht das Wasser, noch das Wasser der Schwamm, sondern beides 
sind verschiedene Dinge. Wenn wir Zeit dem Gebet widmen, dann sind 
wir in Gott und Gott ist in uns, das bedeutet aber nicht, daB Gott wir 
sei oder wir Gott.» «So wie das Wasser im Schwamm ist, so ist 
Gott iiberall und in allen Dingen, aber er.ist keineswegs identisch mit 
-allen Dingen. >5? 

« Hast du schon in einer Schmiede gestanden? Sahst du, wie der 
Schmied das Eisen im Feuer hielt? Es wurde réter und réter, je langer 
es in der Esse lag, bis es ganz wie Feuer aussah. Das Eisen war im 
Feuer, und das Feuer im Eisen. Aber das Eisen war nicht das Feuer, 
noch das Feuer das Eisen. Als das Eisen gliihend wurde, konnte ihm 
der Schmied die Form geben, die er wollte, und Goch blieb es Eisen. 
So behalten auch wir unsere Persénlichkeit, wenn wir ums von Christus 
durchdringen lassen. >5* 


So ist fir Sundar Singh die Gotteinigung der Seele nicht 
eine unio mystica substantialis, sondern eine unio mystica 
personalis. Nicht minder wichtig ist der Umstand, da8B er 
die Gotteinigung unléslich in der Heilsgeschichte verankert: 

«Die Versoéhnung schafft eine Einigung, die zuerst nicht be- 
stand. Er ist in uns und wir in ihm; es ist nicht die Art von Einigung, 
welche die Inder als Untergang bezeichnen. Sie sprechen von dem 
Strom, der verschlungen wird oder sich aufiést in der See. Wir wer- 
den nicht verloren, sondern wir erlangen Leben durch die Einigung 
mit ihm. >54_ : 

Diese vollige Ueberwindung des indischen Pantheismus 
ist wiederum ein klares Zeichen fiir die Starke und Reinheit 
des biblischen Christentums, das der Sadhu vertritt. Mit dem 
Pantheismus fallt von selbst auch der hinduistische avatdra- 
Glaube dahin. Die unendliche Allgottheit verkérpert sich 
nach indischer Anschauung in unzahligen Erscheinungs- 
formen; die Heiland-Gottheit nimmt iuamer neue sinnen- 
fallige Gestalten an, um sich den Menschen zu offenbaren 
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und ihnen den Weg zum Heil zu weisen.® Diese avatdra- 
Lehre erméglicht es dem Hinduismus, mit der sublimsten 
Mystik den ganzen Vielgétterglauben des Volkes zu_ver- 
binden. Die zahllosen Géttergestalten des indischen Pan- 
theons werden als Inkarnationen der einen Gottheit be- 
trachtet; und nicht nur sie, sondern auch die Gétter anderer 
Vélker wie die Stifter und Heiligen anderer Religionen finden 
auf diesem Wege Anerkennung. So schlagt der mystische 
Pantheismus in einen schrankenlosen Synkretismus iber. 
Sundar Singh hat gegeniiber diesem Synkretismus, der einen 
Ehrenplatz auch fiir Jesus hat, dieselbe spréde und keusche 
AusschlieBlichkeit bewahrt, wie das junge Christentum 
gegenuber dem Religionsgemenge der untergehenden Antike. 
Jesus Christus ist fiir ihn der einzige avatdra, die einzige 
Menschwerdung Gottes. Médgen jene hinduistischen Gott- 
heiten auch dunkle Hindeutungen auf den einen ewigen 
Christus sein, dieser hat nur einmal eine fleischliche Hiille 
angenommen, er ist nur einmal wahrer und voller Mensch 
geworden, in Jesus von Nazareth. Durch diesen Glauben 
an die Einmaligkeit der géttlichen Menschwerdung zieht der 
Sadhu einen scharfen Trennungssirich zwischen seinem 
Glauben und dem Glauben zahlreicher moderner Hindu und 
Buddhisten, die in Jesus einen avatdra Krishnas oder 
Buddhas erblicken. Sundar Singh hat auch wie sein Vor- 
laufer Brahmabandhav klar den inneren Unterschied zwi- 
schen der hinduistischen Avatdra-Vorstellung und der christ- 
lichen Inkarnationsidee gesehen. 

«Krishna sagt: ,Die Guten zu retten und die Siinder zu ver- 
nichten, werde ich in jedem Zeitalter geboren.’ (Bhag. G. 4, 8.) Jesus 
hingegen kam um die Siinder zu retten.» (Mt. 9, 3; Luk. 19, 10.)5¢ 

Die Macht des christlichen Gedankens offenbart sich 
beim Sadhu auch in der radikalen Verurteilung alles Kasten- 
wesens.”” Auch darin hat er manche Vorganger in der Ge- 
schichte der indischen Religion. Schon Buddha, der Konigs- 
sohn aus dein SAkyageschlechte, kannte bei seiner Heils- 
verkiindigung keine Kasten, sondern nur erlésungsbediirftige 
Meuschen. In seiner Ordensgemeinschaft waren alle Kasten- 
unterschiede bedeutungslos. Guru Nanak predigte die 
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Gleichheit aller Menschen und die Nichtigkeit aller Kasten- 
vorurteile (s. 0. S. 5). Govind Singh suchte in seiner khdlsa 
alle Kastenunterschiede zu iiberbriicken und aufzuheben 
(s. o. S. 7). In neuerer Zeit waren es vor allem die Fuhrer 
des Brdhma-Samd4j, die, von christlichen Gedanken beein- 
flu8t, den Kampf gegen das Kastenwesen aufnahmen. Aber 
alle Bemiihungen brachten keinen nennenswerten Erfolg. 
Auch der christlichen Mission ist bisher kein entscheidender 
StoB gegen den Kastengedanken gegliickt. Die bekehrten 
Christen halten groBenteils an den alten Kastenvorurteilen 
fest; unter rOmisch-katholischen Christen Indiens kommt es 
vor, da8& sich einzelne Konvertiten weigern, bei einem ein- 
heimischen Priester, der einer anderen Kaste angehort, die 
Messe zu hoéren und von ihm Sakramente zu empfangen. 
Sogar der gro8e Brahmabandhav trat als begeisterter An- 
walt des Kastenwesens auf; so erwahnte er rihmend jene 
Christen in Madras und Bombay, welche sich weigern, eine 
Speise anzuriihren, die von einem Angehérigen einer niederen 
Kaste gekocht ist.°° Sundar Singh erblickt in dem Weiter- 
bestehen der Kastenvorurteile die groBe Schwache der christ- 
lichen Kirche in Indien, vor allem in Siidindien.** Um so 
gro8er und bedeutungsvoller ist es, daB der Sadhu aus seiner 
Christusgemeinschaft heraus mit dem Kastenwesen voll- 
kommen gebrochen hat, und nicht miide wird, im Namen 
der christlichen Bruderliebe gegen das mehr als zweieinhalb 
Jahrtausende alte Gesellschaftswesen seines Heimatlandes 
zu Streiten. 

So hat Sundar Singh alle indischen Vorstellungen und 
Ueberlieferungen, die mit dem Geist des neutestamentlichen 
Christentums unvereinbar sind, unerbittlich preisgegeben. 
Seine Botschaft ist durchaus kein Kompromi8, keine Syn- 
these von indischer und christlicher Religion, in dem Sinne, 
wie sie so viele indische und abendlandische Geister ertraumt 
haben. Der Sadhu kennt keine Gleichberechtigung von 
Upanishaden und Neuem Testament, wie sie die Anhinger 
des Bréhma-Saméj vertreten und wie sie in anderer Weise 
ein deutscher Philosoph und Schopenhauerschiiler, Paul 
Deussen, verfochten hat.°° Was er verkiindet, ist das un- 
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verfalschte Evangelium von Gottes in Christus offenbarer 
Liebe." Neu und urspriinglich ist nur das gedankliche und 
sprachliche Kleid, in das er das alte Evangelium hiillt. 
Dieses selbst jedoch ist bei ihm so echt und so rein wie bei 
den gré8ten christlichen Frommen, ja echter und reiner als 
bei manchen Klassikern der christlichen Mystik. Darum hat 
Sundar Singh Anspruch darauf, als Apostel Christi, als 
Apostel Indiens zu gelten. < Er hat einen einzigartigen Ein- 
fluB fir Christus in Indien, sowohl bei Christen wie bei 
Nichtchristen >, erklart sogar ein ihm kritisch gegeniiber- 
stehender Missionsmann, sein friiherer Lehrer Canon 
Wigram.*” Selbst die beiden bedeutendsten Manner des 
heutigen Indien, Rabindranath Tagore und Mahatma Gandhi, 
hegen fir ihn eine besondere Verehrung. Dieser Apostel 
Christi gilt vielen seiner heidnischen Volksgenossen geradezu 
als avatdra, als Inkarnation ihrer Heilandgottheit, und wird 
(wie auch Gandhi) mit dem géttlichen Ehrennamen Mahdt- 
man bezeichnet (was jedoch der Sadhu in echt christlicher 
Demut von sich weist). Selbst jene Inder, welche die Veden 
und Upanishaden als héchste Offenbarung géttlicher Weis- 
heit verehren, kénnen sich dem Banne dieser christus- 
erfiillten Seele nicht entziehen. 

Sundar Singhs Bedeutung fiir die christliche Mission in 
Indien kann nicht hoch genug eingeschatzt werden. Der 
indische Missionar und Religionshistoriker Macnicol urteilt: 
«Er ist Indiens Ideal des Christusjiingers — eines bar- 
fiiRigen Wanderpredigers mit brennender Liebe in seinem 
Herzen. In ihm scheinen sich das Christentum und der 
Hinduismus zu begegnen, und der christliche Glaube er- 
scheint hier nicht als Fremdling, sondern als eine Bliite, 
deren Schénheit an einem indischen Stamm _ erblihen 
kann. »* Und doch wire es verfehlt, von diesem wunder- 
baren Christusjiinger allein einen entscheidenden Sieg des 
Christentums iiber den Hinduismus zu erwarten. Was die 
griechisch-rémische Welt fiir das Christentum gewonnen hat, 
war nicht allein die apostolische Verkiindigung des Evan- 
geliums, nicht allein die Bruderliebe der Christusbekenner 


und der Heroismus der Blutzeugen, sondern auch die kuhne 
16* 
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Gedankenarbeit der altchristlichen Theologen, vor allem der 
Alexandriner. Um eine Geisteswelt wie die hellenistische zu 
erobern, bedurfte es auch der theologischen Spekulation, 
welche die christlichen Offenbarungswahrheiten mit den 
Mitteln der antiken Philosophie durchdrang. In 4hnlicher 
Weise geniigt zur dauernden Eroberung der indischen 
Geisteswelt nicht allein die schlichte evangelische Verkun- 
digung in Wort und Leben (obgleich diese immer das erste 
und wichtigste bleibt), es bedarf dazu einer theologischen 
Riesenarbeit, welche die Fille der christlichen Offenbarung 
mit dem religidsen und philosophischen Besitz Indiens ver- 
kniipft, so wie die Alexandriner und Kappadokier, wie 
Augustinus und Thomas von Aquino sie mit der antiken 
Philosophie verbunden haben; es bedarf dazu einer neuen 
Summa Theologica, wie sie fiir das Abendland der Aquinate 
in uniibertrefflicher Weise geschaffen hat. Diese theolo- 
gische Synthese ist fiir Indien sogar noch wichtiger, aber 
auch noch schwieriger als fiir das Abendland, weil die 
religidsen und philosophischen Schatze Indiens weit Alter 
und weit reicher sind als die Griechenlands. Ohne diese theo- 
logische Synthese wird es dem Christentum nie gelingen, das 
fiir die indische Welt zu werden, was es fiir die griechisch- 
rémische einst geworden war. Dabei handelt es sich keines- 
wegs um einen Synkretismus wie den des Brahma-Samaj, 
der mehr 4uB8erlich indische und christliche Elemente zu- 
sammenfigt; es handelt sich vielmehr um eine Synthese, 
welche den Offenbarungsgehalt des Christentums unver- 
falscht erhalt, und sich doch dem Gro8en und Heiligen, 
das in Indiens Religion und Philosophie lebt, aufschlieBSt 
und ihm ein Daseinsrecht im christlichen Geistesleben 
sichert. Gerade diese Synthese konnte und kann der SAdhu 
nur in begrenztem Umfang voilziehen,* einmal weil er als 
naiver, auf der subjektiven Erfahrung fuBender Frommer 
nicht uber die Kraft des theologischen Gedankens verfiigt; 
dann auch, weil er zu friih die Verbindung mit der indischen 
Religionsliteratur abgebrochen hat und sie darum nicht in 
ihrer ganzen Weite und Tiefe durchdringen konnte. Man 
darf nicht tibersehen, daB die Kenntnis indischer Philosophie 
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und Religion, welche der Sadhu als sechzehnjahriger Jiing- 
ling bei seiner Bekehrung zuin Christentum besa8, zu gering 
ist, als daB er in eine geistige Auseinandersetzung mit jener 
treten kénnte. Aber ohne eine solche bis in die letzten meta- 
physischen Tiefen dringende Auseinandersetzung kann nicht 
eine Religion tiber die andere den Sieg davontragen. Mit dem 
mutigen und begeisterten Zeugnis subjektiver Heilserfah- 
rung, mit der Berufung auf den Herzensfrieden ]A48t sich 
eine religidse und philosophische Welt wie die Indiens nicht 
aus den Angeln heben. Dazu ist nur ein theologischer 
Genius imstande, der ausgeriistet ist mit reichem litera- 
rischen Wissen, mit philosophischem Scharfsinn und theolo- 
gischer Systemkraft und — iiber alle dem mit dem Charisma 
demitiger Fro6mmigkeit. Der indische Vedanta hatte einen 
solchen Genius in Sankara, die indische Bhakti in Ramé- 
nuja, der indische Buddhismus in Nagarjuna, der Islam in 
Alghazali, das griechische Christentum in den Alexandrinern 
und Kappadokiern, das abendlandische in Augustinus und 
dem Aquinaten. Auch das indische Christentum kann eines 
solchen theologischen Fiihrers nicht entbehren. Ein solcher 
ist bis zum heutigen Tage Indien nicht geschenkt worden. 
Aber da8&° schon jetzt innerhalb der indischen Christenheit 
das Verlangen nach ihm besteht, und da8& ernste Versuche 
einer theologischen Synthese unternommen wurden, zeigt 
das Beispiel des rémisch-katholischen Sannyasi Brahma- 
bandhav Upadhyaya, auf den zuerst Friedrich von Hiigel 
aufmerksam gemacht hat. Brahmabandhav hatte sich 
nicht nur mit dem genialen Gedanken getragen, einen Orden 
von kontemplativen und predigenden Monchen zu griinden, 
der sich aus reinen Indern zusammensetzen sollte; er hatte 
vielmehr in groBziigiger Weise begonnen, die christlichen 
Glaubenswahrheiten auf die Grundlage des Vedanta zu 
stellen und mit vedantischen Kategorien dem indischen 
Denken nahezubringen. 


«Der indische Gedanke kann der Sache des Christentums in 
Indien ebenso dienstbar gemacht werden, wie der griechische in Europa 
ihr dienstbar gewesen ist.» <Es gilt, die Wahrheiten der Hindu- 
philosophen zu ,taufen‘ und sie zu Schrittsteinen fiir den katholischen 
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Glauben zu machen.» «Die europaischen Kleider der katholischen 
Religion sollten so bald als méglich beseitigt werden. Sie mu8 das 
Hindugewand anziehen, das den Indern annehmbar ist. Diese Um- 
wandlung kann nur durch Ordensgemeinschaften indischer Missionare 
bewirkt werden, welche den heiligen Glauben in vedantischer Sprache 
predigen. >% 


Mit bewundernswertem Scharfsinn verstand es Brahma- 
bandhav, die Mysterien der Trinitat und Inkarnation in der 
Terminologie indischer Philosophie auszusprechen. Gerade 
dieser Versuch lehrt, welche Fahigkeit das indische Denken 
besitzt, christliche Grundwahrheiten neu zu beleuchten und 
zu pragen, und gerade solche Wahrheiten, fiir welche die 
moderne abendlandische Theologie groBenteils das Ver- 
standnis verloren hat. Brahmabandhav wagte es auch, den 
alten augustinischen Satz: <« Novum testamentum in vetere 
latet, vetus testamentum,in novo patet >» auf das -Verhaltnis 
von Veda und Neuem Testament anzuwenden. Er hat hier 
jenen groBen Gedanken ausgesprochen, der neuerdings von 
Nathan Séderblom als Missionsprogramm aufgestellt worden 
ist: es miisse kiinftig so viele Alte Testamente geben, als es 
heilige Schriften der Hochreligionen gibt. 


Brahmabandhav, der aufs engste vertraut war mit der 
theistisch-vedantischen Theologie des Ramanuja wie mit 
der Summa theologica des Aquinaten, schien berufen zu 
sein, als erster grof8er indisch-christlicher Theologe eine 
fruchtbare Synthese von Hinduismus und Christentum zu 
voliziehen. Sein Lebenswerk scheiterte jedoch an dem 
Widerstand der rémischen Hierarchie. Engherzige Zeloten 
verurteilten nicht nur seine Gedanke2n, sondern untersagten 
ihm selbst jede religidse und theologische Tatigkeit. Die 
Folge war, da8 er sich mehr und mehr der _politischen 
Svardj-Bewegung in die Arme warf und der einst gliihend 
geliebten katholischen Kirche sich entfremdete. Aber noch 
zu seinen Lebzeiten hatte ihm ein ausgesprochen protestan- 
tischer Theologe, Dr. Fairbairn in Oxford, den Sieg seiner 
Ideen geweissagt; <er (Fairbairn) sei ein streitbarer Pro- 
testant, aber die Gerechtigkeit erfordere es, ihm zu sagen: 
trotzdem die gegenwartige Hierarchie der rémisch-katho- 
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lischen Kirche tiber solche weitgehende Zugestandnisse un- 
willig sei, konne doch nur diese Kirche unter allen bestehen- 
den christlichen Kérperschaften zu ihrem Vorteil eine solche 
Weitherzigkeit iiben. >° In der Tat sind Brahmabandhavs 
Plane eines katholisch-hinduistischen Ménchsordens und 
einer christlichen Theologie auf vedantischer Grundlage auf 
einem Kongre8 der indischen Katholiken in Madras (1921) 
wieder aufgegriffen und gebilligt worden. Und einer der 
hervorragendsten Vertreter der katholischen Missionswissen- 
schaft, Joseph Schmidlin, hat in einer begeisterten Ab- 
handlung die Ehrenrettung dieses indischen Denkers, der 
zu seinen Lebzeiten verkannt und verketzert worden war, 
vorgenommen.” 

Das Lebenswerk Brahmabandhavs ist ungemein lehr- 
reich. Es zeigt, daB die christliche Verkiindigung, um sieg- 
reich durchdringen zu kénnen, einer starkeren, bewuBteren 
Ankniipfung an das indische Schrifttum bedarf, als wir sie 
in der Predigt Sundar Singhs finden. Indien hat im Sadhu 
einen wunderbaren evangelischen Genius erhalten, aber es 
braucht noch einen < katholischen >, der die Briicke schlagt 
zwischen dem Christentum und der indischen Philosophie 
und Theologie. Indien hat im Sadhu einen gro8en Apostel, 
aber es braucht noch einen Lehrer, einen Doctor ecclesiae 
von der Gré8e eines Augustinus und Thomas. Wenn ihm 
ein solcher geschenkt wiirde, erst dann ware der Sieg des 
Christentums im Lande der Veden entschieden. 


3. Die Bedeutung Sundar Singhs fiir das abendldndische 
Christentum.” 


Mit Sundar Singh hebt eine neue Epoche der christ- 
lichen Mission in Indien an. Er lebt und verkiindet das 
Evangelium Christi in echt indischen Formen und findet den 
Zugang zu allen indischen Herzen. < Auf Jung und Alt >, 
sagt sein Lehrer, der Presbyterianermissionar Fife, < auf 
Christen und Nichtchristen iibt er einen Einflu8 aus, der nie 
groBer war als jetzt. Es gibt eine groBe Zahl echt christ- 
licher Manner in Nordindien, aber Sundar Singh hat einen 
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einzigartigen Platz. Es gibt nur einen Sundar Singh. >” 
Die Geschichte der christlichen Mission kennt wenige 
Glaubensbcten, denen eine so weitreichende Wirksamkeit 
beschieden war. Aber erschépft sich die Bedeutung des 
Sadhu mit seiner evangelischen Verkiindigung in Indien 
und in dessen Nachbarlandern? Hatte er, als er die Lander 
des Westens bereiste, auch fiir diese eine religidse Bot- 
schaft? Viele abendlandische Christen, darunter auch be- 
deutende Theologen, haben es lebhaft bedauert, daf& der 
Sadhu seine Heimat verlie8 und nach Europa und Amerika 
ging. Doch mit Unrecht. Fiir die abendlandische Christen- 
heit ist seine Predigt nicht minder heilsam und lehrreich als 
fiir den Hinduismus und Buddhismus. Seine Persénlichkeit 
und Verkiindgung ist die denkbar treffendste Kritik jener 
Entartungen und Verflachungen, welche das heutige Christen- 
tum des Westens aufweist; ja, sie ist mehr als das, sie ist 
ein neuer machtiger Hinweis auf das Zentrale im Christen- 
tum, auf das «eine Notwendige >, ein lauter Appell an das 
Gewissen der Christenheit, vollen Ernst zu machen mit der 
christlichen Glaubenswahrheit. 

Die ganze Geschichte des abendlandischen Christentums 
ist ein immer erneutes Sichentfernen von seinem Zentrum, 
eine stete Flucht zur Peripherie. Immer wieder hat sich die 
Christenheit des Westens an das Aeufere verioren, an die 
dogmatischen Lehrformeln, an die rechtliche Kirchen- 
organisation, an die theologische Dialektik, an die Werte 
schaffende Kulturarbeit. Immer wieder hat sie die Hiillen 
und Krusten mit dem Kern, die Ausstrahlungen mit dem 
Licht verwechselt. Es hat nie an hciligen Mannern gefehlt, 
welche die Christenheit durch ihr Wort und ihr Leben 
zuruckfiihrten zum lebendigen Christus, die ein eindring- 
liches wetavosite «Tut BuBe>! ihr zuriefen. Aber die 
heutige Zeit ist arm an solchen Heiligen, die den Christen 
den Weg zur Gemeinschaft mit Christus weisen kénnten. Es 
gibt wohl zahlreiche gelehrte und scharfsinnige Theologen, 
es gibt gewandte Kirchenmanner und soziale Organisatoren, 
aber der Gottesmanner, denen < Christus alles in allem > ist, 
und die darum ihren Briidern alles in allem werden kénnten, 
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gibt es so wenige. Im christlichen SAdhu sieht die abend- 
landische Christenheit einen solchen Gottesmann. Das, 
was nach der Meinung der meisten abendlandischen Christen 
als schéne Legende ins Mittelalter gehért, das wird nun vor 
ihren Augen lebendige Wirklichkeit. In Sundar Singh tritt 
vor das Abendland ein Mensch, der ganz in der tibersinn- 
lichen Welt lebt und von dieser Welt eine Botschaft bringt, 
ein Mensch, dessen Herz dem Ewigen gehért und dessen 
Wort und Leben eine Predigt vom lebendigen Christus ist. 
Er steht vor der abendlandischen Menschheit als ein lautes 
Sursum cordal!, als Rufer und Fiihrer zu jener héheren Welt, 
die ihr als Wirklichkeit entschwunden ist oder zu _ent- 
schwinden droht. 

Die heutige Christenheit hat zum gro8en Teil jene vita 
spiritualis verlernt, welche fiir die Christenheit vergangener 
Jahrhunderte eine Selbstverstandlichkeit war. Sundar Singh 
redet (entsprechend der altindischen Psychologie) von dem 
«.sechsten Sinn >, < dem inneren, geistigen Sinn, der uns die 
Gegenwart Gottes in unserm Leben wahrnehmen 1laBt, wie 
uns die fiinf leiblichen Sinne die AuBeren Dinge dieser Welt 
wahrnehmen lassen ».”? Dieser Sinn fiir die transzendente 
Wirklichkeit ist in der abendlandischen Menschheit ver- 
kiimmert, ja teilweise ganz abgestorben. 


« Die Menschen des Abendlandes sind sehr gebildet in der Wissen- 
schaft und Philosophie, aber sie verstehen nichts von geistigen Dingen.> 
<Die Leute sind begierig, alles Mégliche zu erforschen, nur nicht die 
Wahrheit iiber ihren geistlichen Zustand. Es liegt ihnen sehr daran, 
zu wissen, wann eine Sonnen- oder Mondfinsternis eintritt, oder wie 
die Sonnenflecken beschaffen sind. Sie bemiihen sich sogar, die Nebel- 
flecken am Himmel zu erforschen, aber sie bekiimmern sich nicht um 
die Siindenflecken in ihrer Seele. »7% 


Nicht nur das héchst gesteigerte Kulturleben, sondern 
ebenso der philosophisch-theologische Rationalismus und 
Moralismus sind schuld daran, daB viele abendlandische 
Christen den Umgang mit der transzendenten Wirklichkeit 
vollig verlernt haben — einfacher ausgedriickt, daB sie zu 
beten verlernt haben. Wahrend den frommen < Heiden > 
des Ostens die tagliche und stiindliche Pflege des « geistigen 
Lebens > in Betrachtung, Versenkung und Gebet eine Selbst- 
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verstindlichkeit ist, haben viele abendlandische Christen das 
exercitium spirituale als iiberfliissigen Ballast tiber Bord 
geworfen. Ja, es gibt heute protestantische Theologen, die 
das ganze Innenleben in Gebet und Versenkung als < ein 
Meer von Unfug »”*> abtun und die schreckliche Bl6Be der 
neuzeitlichen Christen noch mit dem Feigenblatt der theolo- 
gischen Rechtfertigung bedecken. « Wir treiben>, sagt 
Evelyn Underhill, «immer mehr dahin, eine typisch abend- 
landische Art des Christentums auszubilden, welche von der 
abendlandischen Betonung des Wirkens und der abend- 
landischen Verachtung des Seins gekennzeichnet wird; und 
wenn wir weit genug auf diesem Wege fortschreiten, werden 
wir uns schlieBlich abgeschnitten finden von unserer 
Quelle. >» Sundar Singh hat klar gesehen, wo die tiefste 
Ursache fiir die Aeu8erlichkeit, Armut und Schwache der 
westlichen Christenheit liegt: in dem mangelnden Gebets- 
leben. «Er hat», wie ein Schweizer Pfarrer sagte, <« mit 
wissender Schlichtheit die Diagnose unserer Krankheit ge- 
stellt. >”> « Ihr Furopaer habt alizu viel Hast, ihr habt keine 
Zeit zu beten und zu leben » — so hat er immer wieder ge- 
klagt.”® Und er hat fiir die Geringschatzung des Gebetslebens 
im Abendlande die richtigen Worte gefunden: <« Menschen, 
welche nicht im Gebetsumgang mit Gott leben, sind nicht 
wert, Menschen genannt zu werden; sie sind abgerichtete 
Tiere. > «Ein Christ ohne Gebet ist eine Leiche. >’” Darum 
sind alle seine Ansprachen in Europa nur ein grofer Auf- 
ruf zum <« Gebet ohne Unterla8 >. Als ihn einige Schweizer 
Pfarrer fragten, was sie tun sollten, um gréferen Erfolg bei 
ihrer Arbeit zu erzielen, antwortete er kurz und schlicht: 
« More prayer!» («Mehr beten!>)’® « Hier hat Sundar 
Singh », wie Séderblom treffend hervorgehoben hat, « etwas 
das Abendland zu lehren. Diese Lehre kommt aber nicht 
von Indien, sondern vom Evangelium. Die ausgedehnte, 
immer mehr gesteigerte Tatigkeit der abendlandischen Chri- 
stenheit kann die Schwaéche ihres inneren Lebens nicht 
ersetzen. > 

Weil viele abendlandische Christen das Gebet verlernt 
haben, darum haben sie nach der Meinung des Sadhu auch 
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den Blick fiir das innerste Geheimnis des Christentums, fiir 
Christi Gottheit verloren. In ernsten Worten wendet sich 
Sundar Singh immer wieder gegen jene, die in Christus nur 
einen Propheten und Sittenlehrer sehen, welcher der Ver- 
gangenheit angehd6rt, nicht aber den Heiland und Lebens- 
spender, der gegenwartig ist (vgl. 0. S. 145 f.). Er warnt da- 
vor, Missionare, die solche Anschauungen vertreten, nach 
Indien zu senden. < Die, welche die Gottheit Christi leugnen, 
bringen Gift statt geistiger Nahrung. >”? Auch in diesem ent- 
schiedenen Eintreten fiir Christi Gottheit hat der SAdhu eine 
Botschaft an die abendlandische Christenheit. Aber seine 
Verkiindigung des christlichen Zentraldogmas zeigt auch 
vielen Geistern, die mit der Problematik der modernen 
Bibelwissenschaft und Religionsgeschichte ringen, den Weg 
zur Lé6sung. Sundar Singhs Christusglaube richtet sich 
nicht erstlich auf den geschichtlichen Jesus von Nazareth, 
sondern auf den ewigen Christus, mit dem er in pers6nlichem 
Gehetsumgang lebt. Erst von dieser Gebetsgemeinschaft aus 
betrachtet er das Bild Jesu, wie es in den Evangelien iiber- 
liefert ist (s.o0. S. 142 f.). Dabei ist er weit entfernt von allem 
wissenschaftlichen und religidsen Historismus und erst recht 
von iener Mythologisierung der menschlichen Erscheinung 
des Heilandes, welche fiir zahlreiche christliche Dogmatiker 
kennzeichnend ist. Dieser Weg von dem Glauben an den 
ewigen Christus zum geschichtlichen Jesus ist der einzig 
gangbare fiir alle jene, denen der umgekehrte Weg durch die 
Bibelkritik und Leben-Jesu-Forschung: zerst6ért oder doch 
behindert ist. Dieser Weg ist unabhangig von den wechseln- 
den <Ergebnissen >» der wissenschaftlichen Forschung und 
vereinbar mit ihnen. Denn wem einmal der ewige Christus, 
der Mensch geworden ist, sich als Wirklichkeit enthillt hat, 
der wird in seinem Christusglauben und in seiner Christus- 
liebe nicht durch die Fragen beriihrt, in welchem Sinne und 
Umfang der geschichtliche Jesus das Gottesreich eschato- 
logisch auffaBte und in welchem Sinne und Umfange er ein 
messianisches SelbstbewuBtsein besa8. Der « Beweis»> fir 
die Gottheit Christi liegt in erster Linie nicht in den Doku- 
menten des Neuen Testaments, die durch eine Jahrzehnte 
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lange ehrliche Forschung in vielem problematisch geworden 
sind, sondern in dem Christusglauben und Christusbesitz 
der Kirche und der Ejinzelseelen. Sundar Singh ist durch 
seine persénliche Erfahrung, durch eine unmittelbare Be- 
riihrung mit dem lebendigen Christus zum Glauben an seine 
Gott-Menschheit gekommen. Augustinus ist der klassische 
Zeuge fiir den andern Weg, wenn er das GlaubensbewuBt- 
sein der Gesamtkirche, das Glaubensurteil des orbis terrarum 
als die Grundlage seines persénlichen Christusglaubens be- 
zeichnet —- ego vero evangelio non crederem, nisi me com- 
moveret catholicae ecclesiae auctoritas.*° Beide Auffassungen 
sind darin einig, daB sie sich auf den fortlebenden 
Christus griinden, die eine auf den Christus, der sich der 
Einzelseele persOnlich offenbart, die andere auf den Christus, 
der das Lebensprinzip eines grofen kirchlichen Organismus 
ist. Dadurch da8B der SAdhu die abendlandischen. Christen 
und Theologen von ihrem Historismus weg zur lebendigen 
Gegenwart des menschgewordenen Gottessohnes weist, 
hat er ihnen einen unschatzbaren Dienst getan. Er 6ffnet 
den beiden streitenden Parteien — der historisch-rationa- 
listischen Kritik und der historisch-rationalistischen Dog- 
matik — die Augen fiir das Geheimnis der Gottheit Christi, 
das am klarsten in den Worten des athanasianischen Symbols 
ausgesprochen ist: « Perfectus Deus, perfectus homo >. 
Wie die Predigt des SAdhu der abendlandischen Chri- 
stenheit von neuem das Gebetsleben und den Glauben an 
den lebendigen Christus einscharft, so bringt sie ihr ein- 
dringlich zum BewuB8tsein, da8B das Christentum Jenseits- 
religion ist. Gerade der neuere Protestantismus hatte den 
ungeheuren Ewigkeitsernst, den das alte, das mittelalter- 
liche und das reformatorische Christentum besa8, immer 
mehr verwischt und das Christentum, dessen Grundrichtung 
von seinen Anfangen an streng jenseitig war, in eine ethische 
Kulturreligion verwandelt; wahrend fiir die alte Christenheit 
das Gottesreich eine eschatologisch-himmlische GréBe war, 
die von dem mystisch-sakramentalen Organismus der Kirche 
nur antizipiert, nicht aber ersetzt war, wurde es im neuen 
Protestantismus mehr und mehr zu einem Reich sittlicher 
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Kulturwerte auf dieser Erde; jenes Reich, das fiir die alten 
Christen ganzlich aller Menschenarbeit entzogen war, sollte 
nun durch Menschenhande in dieser Welt aufgebaut werden. 
Dieser Kulturoptimismus hat eine furchtbare Reaktion in der 
Barth-Gogarten’schen Theologie gefunden, welche den 
‘Transzendenz- und Gerichtsgedanken so iiberspannt, daB 
der Mensch in die standige < Krisis » und Verzweiflung hin- 
eingetrieben wird und seinen < Stand in der Luft >» nehmen 
mu8. Sundar Singh offenbart uns den wahren christlichen 
Jenseitsglauben, der mit dieser negativistischen Eschatologie 
ebenso wenig zu tun hat wie mit dem weltlichen Zukunfts- 
glauben des Liberalismus. Er zeigt uns, wie der Christ schon 
auf dieser verganglichen Erde im Himmel leben muB (s, o. 
S. 103 ff.). Das Herz des christlichen Lebens ist die ent- 
schlossene Bejahung der transzendenten Wirklichkeit, die 
restlose Hingabe an die Uebernatur, aber eine Hingabe in der 
Freude und Dankbarkeit, in der seligen GewiSheit des Heils. 

Sundar Singh bekraftigt diesen christlichen Jenseits- 
glauben am besten durch sein apostolisches Leben in 
Armut*** und Keuschheit. Er hat in der protestantischen 
Welt von neuem die consilia evangelica zu Ehren gebracht, 
welche die Reformatoren — im durchaus _berechtigten 
Kampf gegen die Ueberschatzung und Entartung des 
Moénchtums — preisgegeben hatten. Die vodllige Ablehnung 
des monastischen Ideals durch die Reformatoren und die 
damit verbundene Ueberspannung des weltlichen Berufs- 
gedankens hat sich bitter geracht; es liegt etwas Wahres in 
Schopenhauers Wort, daB diese Ablehnung <die Ent- 
thronung des Uebernatiirlichen » bedeute. Der Vorlaufer des 
Herrn, Johannes der Taufer, und Christus selbst, der Vélker- 
apostel und die gré8ten Gottesmanner, Origenes und 
Augustinus, Benediktus und Franziskus, Thomas von 
Aquino und Bonaventura — sie alle haben das monastische 
Ideal der Besitz- und Ehelosigkeit der Welt vorgelebt. Auf 
dieses Ideal als den einen Pol des christlichen Lebens kann 
das Christentum ebensowenig verzichten wie auf das Berufs- 
und Eheideal als seinen andern Pol. Da8& Sundar Singh, 
der Predigermonch, gerade in der protestantischen Christen- 
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heit Europas und Amerikas so grofen Beifall gefunden hat, 
ist ein deutliches Zeichen dafiir, daB diese die refor- 
matorische Auffassung vom Ménchtum und vom < doppelten 
Christentum » zu korrigieren und die consilia evangelica zu 
schatzen beginut. 


Sundar Singhs christlicher Jenseitsgedanke offenbart 
sich besonders deutlich in seinem Wunderglauben. Der 
Sadhu lehrt uns die goldene MittelstraBe zwischen massiver 
Mirakelsucht und rationalistischer Wunderscheu. Er selbst 
hat manch wunderbare Errettung in seinem wechselreichen 
Leben erfahren und sieht darin eine Bezeugung des leben- 
digen Christus. Aber all diese 4uferen Wundererfahrungen 
sind fiir ihn nur die Rander und Reflexe des groBen Zentral- 
wunders: der Suindenvergebung und Wiedergeburt des 
Herzens (s. o. S. 168 f.). Wer an dieses innere Wunder glaubt, 
der glaubt auch an das heilsgeschichtliche Wunder der 
Menschwerdung und Verséhnung, und wer an das Wunder 
in der Menschenseele und in der Geschichte glaubt, fur den 
sind die 4u8eren Wunder nichts Unmogliches, sondern nur 
die notwendige Ausstrahlung des groBen Erlosungswunders. 
Denn das Wirken des lebendigen Gottes kann sich nicht auf 
die Sphare der Heilsgeschichte und des Seelenlebens be- 
schranken, sondern umfabt notwendig auch den Leib des 
Menschen und das auBere Naturgeschehen. Hier liegt keine 
Durchbrechung der « Naturgesetze >» vor, sondern eine groB- 
artige GesetzmaBigkeit, die freilich dem profanen Auge ver- 
borgen und nur dem durch den Gebetsumgang geiibten Auge 
des geistlichen Menschen offenbar ist. Wie immer die ein- 
zelnen Wundererlebnisse des Sadhu vom _ geschichtlichen 
Standpunkt aus zu beurteilen sind, seine religidse Auffassung 
vom Wunder ist die genuin christliche, wie sie neuerdings 
Friedrich von Hiigel so kraftvoll vertreten hat;°°? und diese 
Auffassung hat Sundar Singh in seiner Schlichtheit viel 
scharfer und eindrucksvoller ausgesprochen als viele abend- 
landische Theologen. Auch in seinem Zeugnis von Gottes 
Wunderwirken hat Sundar Singh eine Botschaft an das 
christliche Abendland. 
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Sundar Singh hat auch eine besondere Mission an die 
christliche Theologie und an die christliche Kirche des 
Abendlandes. Was die theologische Forschung bedarf, um 
nicht in eine verstiegene Problematik, eine verneinende 
Kritik oder leere Dialektik zu geraten, das ist die stete Fiih- 
lung mit der lebendigen christlichen Froémmigkeit. Eine 
Theologie ohne betende Froémmigkeit ist ein Brunnen ohne 
quellendes Wasser. Darin liegt die wundersame GréBe der 
uberragenden christlichen Theologen der Vergangenheit, 
da8B sie weder blo8e philosophische Griibler noch bloBe 
gelehrte Forscher waren, sondern fromme Menschen, die im 
lebendigen Gottesumgang standen, und die darum von Golt 
etwas zu sagen und zu kiinden wuften, wie im Namen #<d- 
Aoyos ausgesprochen ist. Ihre Theologie hat eine ganz andere 
Kraft und einen ganz anderen Schwung als die Gelehrsam- 
keit, die heute diesen Namen tragt. Sie dachten ihren groBen 
theologischen Gedanken, wahrend sie kniend beteten und 
auf die Einsprache des heiligen Geistes horchten. Auf diese 
Art der Theologie, die heute grofenteils verloren gegangen 
ist, weist uns die Gestalt des Sadhu. An einem solchen 
schlichten Gottesmann kénnen die < Gottesgelehrtcn » des 
Abendlandes lernen, was Religion und Christentum in ihrem 
innersten Wesen sind. Ein Schweizer Pfarrer sprach auf- 
richtig, wenn er sagte: <« Der SAdhu ist mehr als wir Theo- 
logen; wir sind nicht aus der Wahrheit, wenn wir das ver- 
schweigen. >** Fir einen abendlandischen Theologen be- 
deutet die Beschaftigung mit einem Gottbegnadeten wie 
Sundar Singh eine Gewissenserforschung. Der Schweizer 
Pfarrer Kiener von Thierachern erzahit von seiner Begegnung 
mit Sundar Singh in Edinburgh: 


« Als ich ihn vor mir stehen sah und Zeugnis ablegen hérte von 
seinem Glaubensleben und mich andererseits umgeben wu8te von talar- 
umhiillten Theologengestalten, da stieg mir mit einem Male die Frage 
auf, wozu wir eigentlich Theologie studieren. Wozu lernen und stu- 
dieren wir all die tausend Nebensachen durch, wahrend wir das 
Wichtigste fiir uns nicht zu seinem Rechte kommen 
lassen? Was fangen wir zuletzt mit unserm gelehrten Apparat an, 
und was haben wir denn eigentlich zustande gebracht? Manner wie 
dieser Inder kénnen Nationen hinreiBen. Was aber erreichen wir? >®? 
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Der SAdhu ist aber nicht nur als lebendige christliche 
Persénlichkeit eine Kritik unserer Theologie, er hat sich bei 
seinem Aufenthalt in Europa in riickhaltloser Offenheit und 
unerbittlicher Scharfe tiber sie ausgesprochen. 


«Ich schicke niemand zu den Theologen, weil sie oft ihren gei- 
stigen Sinn verloren haben. Sie kénnen den Sinn der griechischen 
Worte erkléren usw. Aber sie bringen ihre Zeit mit ihren Biichern 
zu und sind nicht genug beim Herrn. Ich verdamme nicht die theo- 
logische Wissenschaft und die Theologen in Bausch und Bogen; viele 
von ihnen sind Heilige. Aber ungliicklicherweise wird es die Mode des 
Tages, alles in Zweifel zu ziehen und zu leugnen, Christus zu kriti- 
sieren, seine Gottheit in Abrede zu stellen usw. Gegen diese Mode 
protestiere ich.» «Ihr seid in Gefahr, irregefiihrt zu werden von gei- 
stigen Fiihrern. Um geistige Fiihrung zu haben, wendet euch nicht 
an Rationalisten oder an Theologen, die innerlich leer sind, sondern 
geht zum Wort Gottes, und ihr werdet Kraft erlangen zu den FiifSen 
des Meisters.> «Die wahren theologischen Studien macht man zu den 
FiiBen Jesu Christi. Ich méchte ein Wort beifiigen, um auszufihren, 
was ich im Hinblick auf dic ‘theologischen Schulen sagen wollte, damit 
nicht etwas falsch verstanden wird. Ich habe nicht tibereilt gesprochen. 
Ich habe junge Leute gesehen, die in dem Augenblick, da sie die Schule 
verlieBen und fiir Christus arbeiten soliten, ihre Bege’sterung verloren 
hatten. ,Was ist geschehen?‘ fragte ich sie. Einer von ihnen antwortete 
im Namen von allen: ,Die Insekten der Kritik und des Unglaubens 
haben unsere Seelen gefressen.. Aus diesem Grunde mu8 ich reden, 
meine Liebe zu meinem Erloéser zwingt mich. Ich selbst habe gewiinscht 
zu studieren, aber die Frage der Studien ist ein schwieriges Problem; 
denn wenn das Leben ertétet ist, bleibt nichts mehr iibrig. Im College 
erlernte ich viele gute Sachen fiir das Leben dieser Welt, aber die 
Lektionen des heiligen Geistes habe ich zu den FiiBen des Meisters 
empfangen. Nicht da8 ich allem Unterricht feindlich gesinnt ware, 
aber der Unterricht ohne das Leben ist gewif8 gefahrlich. Nur bei 
einem harmonischen Zusammenarbeiten von Kopf und Herz werden 
wir groBe Ergebnisse fiir Gottes Ehre erzielen. >8% 


Besonders entschieden wendet sich der SAdhu gegen die Bibel- 
kritik, die er als eine geistige ,Influenza‘84 bezeichnet. < Viele ge- 
bildete Leute haben Zeit genug, Biicher iiber das Wort Gottes zu stu- 
dieren, aber keine Zeit, dieses selbst zu lesen, oder aber, wenn sie es 
lesen, sitzen sie tiber demselben zu Gericht, statt sich zu bemiihen, etwas 
daraus zu lernen. Dieses Wort will uns unsere Fehler aufdecken, wir 
aber kritisieren es und suchen Fehler darin. Statt des Segens empfangen 
wir den Fluch. Kein Wunder, daB solche Leute den Sinn Christi nicht 
verstehen kénnen. >8 


Selten ist in den jiingsten Jahren von einem frommen 
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Manne ein so hartes Urteil iiber die gegenwartige Theologie 
gefallt worden, wie von Sundar Singh. Gewi8 ist manches 
an diesem Urteil einseitig; man kann von dem SAdhu nicht 
erwarten, daB er die ungeheuer verwickelte Problematik 
unserer Theologie uberschaut. Er verkennt, welch ehrliche 
und mutige Wahrhaftigkeit in der modernen kritischen 
Theologie lebt, eine Wahrhaftigkeit, die keineswegs nur aus 
dem Rationalismus flieBt, sondern auch aus dem christ- 
lichen Ethos; er verkennt auch, da8 diese kritische Theo- 
logie manche gro8e geschichtliche Erkenntnisse zutage 
gefordert hat, die unmittelbare religiése Bedeutung be- 
sitzen und deren religi6ser Wert vielleicht erst spateren 
Geschlechtern sich ganz enthiillen wird. Dennoch wird man 
nicht leugnen kénnen, da das Urteil des Sadhu in wesent- 
lichen Stucken zutrifft. Es fehlt der modernen Theologie 
groBenteils die Beriihrung mit dem unmittelbaren Froémmig- 
keitsleben. Darum arbeitet sie mit falschen Voraussetzungen 
und falschen Ma8staben; darum wird unter ihren Handen 
die Kritik aus einem nitzlichen Instrument eine tddliche 
Waffe. Nicht in der kritischen Methode an sich liegt die 
Gefahr, sondern in ihrer einseitigen Handhabung, in dem 
Fehlen des gesunden Gegengewichtes, das der Kontakt mit 
dein religidsen Leben bilden mu8B. “Opovioy djmoiq yiyymoxeran 
— die Atmosphare, in der das ganze biblische und das alt- 
kirchliche Schrifttum entstand, ist dieselbe, in welcher der 
Sadhu lebt, Gebet, Wunderglaube, Heroismus, kurz — das 
« Leben im Himmel ». Einer historischen Forschung, der 
diese Atmosphdre eine fremde Welt ist, fehlt die wesent- 
lichste Voraussetzung zur richtigen Erfassung ihres For- 
schungsgegenstandes; sie wird immer nur ein rationa- 
listisches Zerrbild von der israelitischen und urchristlichen 
Geschichte entwerfen kénnen. Und eine systematische 
Theologie, die von einer vollig anderen < Weltanschauung » 
ausgeht, wird immer das Wesen des Christentums und seine 
Glaubenswahrheiten falsch deuten. Sundar Singh hat seinen 
Finger auf die wunde Stelle der modernen Theologie gelegt. 
Seine Kritik ist schmerzlich, aber sie weist uns wieder zu- 
riick zu jener Art von Theologie, wie sie die groBen Doctores 
Heiler, Sundar Singh. 17 
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ecclesiae und die Reformatoren getrieben haben: eine Theo- 
logie < zu des Meisters Fuf8en->. 


Wie die abendlaindische Theologie, so kann auch die 
abendlindische Kirche manches von dem indischen Chri- 
stusjiinger lernen. Sein ganzes Leben und Wirken ist eine 
Bekraftigung seines Grundsatzes: Christentum und Kirchen- 
tum sind nicht dasselbe (s. 0. S. 193 f.). Gewi® liegt in der 
vélligen Freibeit von aller kirchlichen Bindung eine Ein- 
seitigkeit, die sicher nicht als allgemeine Norm des christ- 
lichen Lebens gelten kann (s. 0. S. 195 ff.). Aber andererseits 
ist es ergreifend, zu schauen, wie hier ein Christusjiinger ohne 
engeren Zusammenhang mit einer Kircheninstitution, allein 
aus seinem freien Umgang mit Christus heraus, das GréBte 
~und Wunderbarste zu vollbringen vermag. Gerade das Bei- 
spiel des Sadhu warnt uns vor aller Ueberschatzung der 
kirchlichen Institutionen und Organisationen.- Er selbst 
duBerte einmal gegenttber dem Erzbischof von Upsala: 


«Ich schatze Ordnung und Prinzip, aber nicht allzu viel Orga- 
nisation. Ich glaube nicht an die Organisation, die ihr im Abendland 
macht. Hier stellt man ein Programm sogar fiir Gott auf, um ihn zu 
lehren, wie er sich bei der Leitung der Welt und der Lenkung seiner 
Kirche benehmen soll. >» Und zu dem Schweizer Pfarrer Lauterburg sagte 
er: « Churchianily is not Christianity. Gott ist ein Gott der Ordnung. 
Aber die Ordnung mu8 in Uebereinstimmung mit der Fiihrung des 
heiligen Geistes sein. Sonst wird sie keinen Nutzen bringen. >8¢ 


In der kirchlichen Organisation und der eifrigen Pflege 
der kirchlichen Gemeinschaft liegt noch lange nicht das Heil 
des Christentums. Der Sadhu selbst machte auf seiner 
Missionsfahrt durch das Abendlard immer wieder die Er- 
fahrung, da& die kirchliche Zugehérigkeit und dogmatische 
Korrektheit durchaus nicht immer die lebendige Gemein- 
schaft mit Christus in sich schlie8en. 


«Es gibt in der christlichen Kirche viele, die sehr gut Bescheid 
wissen tiber Christus, und doch ist das Innere ihrer Herzen verdorrt: 
Christus lebt nicht in ihren Herzen.» «Christus wiirde (zu manchen 
Christen des Abendlandes) sagen: ,Ich habe einen Platz in euren 
iKirchen, aber ich habe keinen Platz in euren Herzen; ihr erweist mir 
einen Kult, weil ihr nie mit mir gelebi habt.‘ »87 
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Sundar Singhs Persénlichkeit und Verkiindigung hat 
auch eine besondere Bedeutung fiir die Einigung der christ- 
lichen Kirchen, die heute von den allermeisten christlichen 
Konfessionen ersehnt und erstrebt wird. Wiirde Sundar 
Singhs reine Hingabe an Christus in allen Christenherzen 
lebendig werden, dann mii®te auch der dufBere Weg zur 
Einheit gefunden werden, und zwar zur Einheit im 
Glauben. Den zerspaltenen und sich befehdenden pro- 
testantischen Kirchen, Gemeinschaften und Sekten ist Sundar 
Singh ein Mahner zur Einheit und ein Vorbild briiderlicher 
Gemeinschaft (vgl. o. S. 192 ff.); der rémischen Kirche hin- 
gegen, welche die Einheit in ihrer weltumspannenden Or- 
ganisation besitzt, vermag Sundar Singh zu zeigen, da8 die 
Einheit der gesamten Christenheit nicht auf rechtlichem und 
organisatorischem Wege zu erreichen ist, sondern einzig und 
allein durch die Gemeinschaft mit Christus. 

«Es ist ein groBer Schaden, daB viele romische Katholiken sich 
nicht so sehr um Christus kimmern als um die Kirche, deren Haupt 


Christus ist. Sie halten die Schale fest, aber vernachlassigen den 
Kern, sie verteidigen seine Kirche, aber nicht das Haupt selbst. »88 


Sundar Singhs Leben und Wirken widerspricht auch 
der in den rémischen Katechismen ausgesprochenen Be- 
hauptung, da8 allein die romisch-katholische Kirche Heilige 
hervorbringe, wahrend die iibrigen christlichen Gemein- 
schaften < keinen von Gott durch Wunder bestatigten Hei- 
ligen aufzuweisen vermogen». Der Sadhu steht auf dem 
Boden des evangelischen Christeatums. In seiner indi- 
vidualistischen Geisteshaltung und in seiner Ablehnung der 
Kirchenautoritat ist er ausgesprochener Protestant. Und doch 
verkorpert dieser Protestant in wundersamer Weise das 
Vollkommenheitsideal der katholischen Kirche, ja, noch 
mebr: < Zu seinen Lebzeiten scheint er (nach den Worten 
Séderbloms) die vier klassischen Bedingungen der Heilig- 
sprechung zu erfiillen. Millionen von Menschen verehren 
ihn als eine Offenbarung iibermenschlicher Reinheit und 
Giite. Er zeichnet sich durch christliche Liebe und Demut 
aus. Wunder werden von ihm erzahit, obwohl er selbst kein 


Gewicht auf das Mirakelhafte in seinen Erzahlungen legt, 
17* 
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sondern unter Wunder die Erfahrung von Gottes naher 
Gnade und Kraft im armen Menschenherzen versteht. Er 
offenbart auch jene stete Freudigkeit, die Benedikt XIV. zu 
den Regeln fiir die Heiligsprechung hinzufiigte. Keiner unter 
den heute lebenden Menschen diirfte diesen Anforderungen 
an einen Heiligen so sehr entsprechen wie dieser schlichte 
evangelische Glaubenszeuge im gelben indischen Asketen- 
gewande. »>*® In der Tat haben zahlreiche rémische Theo- 
logen dem Sadhu ihre Anerkennung und Bewunderung ge- 
zollt. Ja, ein franzésischer Thecloge mit dem Pseudonym 
Cécile Garons hat in begeisterten Worten Sundar Singh als 
einen < neuen St. Paulus > gefeiert. Er sieht seine gottliche 
Bestimmung darin, daf8 er <eine Reform der Reformation 
herbeifiihre >, «das mystische und itbernatiirliche Leben 
in den Protestantismus zuriickbringe > und die Wieder- 
vereinigung mit der katholischen Kirche vorbereite — < ein 
Papst kénnte nicht anders reden. > 


« Wird Sundar Singh eines Tages katholisch werden? Das ist 
das Geheimnis Gottes. Aber ich wei8 wohl, daS er an dem Tage, da 
er Katholik wiirde, seinen EinfluB auf die Protestanten verlieren wiirde. 
Er wiirde nicht mehr gehért werden, er wiirde als Schwarmer ange- 
sehen werden. Ich glaube, da8 er der heilige Paulus ist, der zu den 
Heiden der Haresie gesandt ist; er bereitet fiir eine mehr oder weniger 
ferne Zeit die allgemeine Riickkehr der Protestanten zum einen Schaf- 
Stall vor. >9°*) 


Was der Sadhu der abendlandischen Christenheit zu 
zeigen hat, das ist die im Acker verborgene kostbare Perle, 
das Evangelium Christi in seiner schlichten Gré8e und 
Wunderkraft. So viele von den abendlandischen Christen 
finden diesen Schatz nicht; andere schauen ihn, aber er- 


*) Auch einer der bedeutendsten katholischen Theologen Deutsch- 
lands urteilt in einer Zuschrift an den Verfasser: « Die providentielle 
Bedeutung des SAdhu scheint mir darin zu liegen, daB8 er den ratio- 
nalistisch verseuchten Kreisen der akatholischen abendlandischen Welt 
ein Leben aus der Uebernatur bezw. ein Leben vorfiihrt, das mit dem 
Glauben an die gottfréhliche Wesensart Christi Ernst macht. Darum 
muf er nach Gottes RatschluB einstweilen wohl ein AuSenseiter und 
EFinsamer bleiben, weil er als Katholik der akatholischen ,christlichen‘ 
Welt nichts sein kénnte. >» 
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kennen ihn nicht und werfen ihn weg. Der SAdhu sagte 
einmal zu den Christen des Abendlandes: 

<Thr seid wie der Mann, der einen Diamant besa8 und seinen 
Wert nicht kannte. Er glaubte, das sei wohl ein Edelstein, so verkaufte 
er ihn ohne weiteres, als man ihm einige Rupien bot. Hernach er- 
fuhr er, da8 es ein Diamant war, der hunderttausend Rupien wert 
war, und er klagte: ,Das war ein Diamant, und ich glaubte, da8 es nur 
ein Edelstein sei! Welche Torheit, da8 ich ihn verkauft habel‘ Er 
suchte den Mann wiederzufinden, dem er den Diamant verkauft hatte, 
aber es war zu spat. >91 


So viele abendlandische Christen haben den Sinn ver- 
loren fiir das Wunder des Evangeliums. Weltsinn und 
Skepsis, Rationalismus und Dogmatismus triiben ihren Blick. 
Sundar Singh, der Christusjiinger des Ostens, vermag wie 
wenig andere ihnen die Augen zu Offnen. Wer seinen 
Lebensgang verfolgt und auf seine Botschaft lauscht, der 
erkennt, was das Evangelium dem ruhelosen Herzen zu 
bringen vermag, den Frieden Christi, den <« Himmel auf 
Erden >. 


% % 


Der greise Presbyterianermissionar Dr. Wherry, der den 
Sadhu seit seinen Kindheitstagen kennt und seine Entwick- 
lung durch zwei Jahrzehnte hindurch beobachtet hat, nennt 
ihn < den wunderbarsten Evangelisten dieses Jahrhunderts >, 
«die gré8te Fithrerpersénlichkeit der heutigen Kirche >.” 
Man mag dieses Urteil als iiberschwanglich ablehnen, aber 
es ist unleugbar, da8 Sundar Singh ein Apostel des Ostens 
und Westens ist. Er hat in der Tat eine doppelte Botschaft: 
fiir Indien, das trotz zahlreicher kosthbarer Schatze die kést- 
liche Perle des Evangeliums noch nicht gefunden hat, und 
fiir das christliche Abendland, das diese késtliche Perle be- 
sitzt, aber verschiittet im Geréll von Theologie, Kirche und 
Kultur. Der SAdhu ist ein rechter Verkiinder dieses Evan- 
geliums, weil er es nicht nur lehrt, sondern lebt. Solche 
Verkiindiger braucht die Menschheit. Als einmal ein eng- 
lischer Geistlicher Mahatma Gandhi fragte, wie das Christen- 
tum in Indien eine Kraft werden kénne, antwortete dieser 
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als erstes: «Ihr alle, Missionare und Christen, miiBt be- 
ginnen, so zu leben, wie Christus lebte. >°* Ganz ahnlich 
schrieb Rabindranath Tagore an einen jungen englischen 
Geistlichen, der Missionar in Indien werden wolite: « Eines 
jeden Christen Ziel sollte sein, selbst wie Christus zu wer- 
den... Ihr kénnt nicht das Christentum predigen, ehe ihr 
nicht selbst wie Christus geworden seid; und dann predigt 
ihr nicht das Christentum, sondern die Liebe Gottes, die er 
offenbart. >°°> Was die beiden gréBten Geister des heutigen 
Indien als christliches Missionsideal aufgestellt haben, das 
ist Sundar Singhs Lebensideal, ein Ideal, das er selbst in die 
Wirklichkeit umgesetzt hat. In einer Schweizer Predigt sagte 
er: < Wenn die Christen ihrem Heiland gleichen, dann ist 
ihr Leben ein Zeugnis fiir die anderen. >“ Und zum Erz- 
bischof von Upsala sprach er: 

« Wir Inder wiinschen nicht bloBe Lehre, nicht bloB eine Religions- 
lehre, denn davon haben wir genug und tibergenug; wir sind miide 
der Lehren. Wir brauchen den lebendigen Christus. Die Inder 
wiinschen Menschen, die nicht nur predigen und lehren, sondern 


Arbeiter, die in ihrem Leben und Wandel Jesum Chri- 
stum darstellen., »%5 


Was Sundar Singh hier von Indien sagt, das gilt in 
gleicher Weise vom Abendland. Vor allem aber hat er in 
diesem Worte ausgesprochen, was er selbst ist und sein will: 
ein Nachfolger Jesu Christi. Als solcher ruft er uns und allen 
Christen mit dem Vélkerapostel die Mahnung zu: 

« Seid meine Nachfolger, gleich wie ich Jesu Christi > 
(to Korein hy, 
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Maktab i Masih az Sadhu Sundar Singh Sahib. Lucknow 1921. 

At the Master’s Feet, translated from the Urdu by Mrs. Arthur 
Parker, Madras 1923 (=MFp). 

Zu des Meisters Fii®en, Sadhu Sundar Singhs Botschaft, iibs. 
E. Pohl, Stuttgart, Ev. Missionsverlag, 1923 (= MFpo). 

Vid Mastarens Fétter, av Sundar Singh (efter dversattningen av 
Mrs. A. Parker) 3. uppl., Svenska Alliansmissionens Férlag, Jén- 
k6ping 1923. 

Sundar Singhs bok om mi§starens och Jarjungens méte (Canon 
Goldsmith éversatte den till engelska, forsvenskningen Ar gjord efter en 
av Sadhun genomsedd och 4ndrad text) in: Nathan Séderblom, Sundar 
Singhs budskap utgivet och belyst, Stockholm, Hugo Gebers Férlag 
1923 (= MFs). 

Ved Mesterens Foedder af Sadhu Sundar Singh, oversat af 
Villiam Nielsen, Sadhuens Tolk. Kcebenhavn 1923. 

Aux pieds du Maitre, par le SAdhou Sundar Singh. Traduit de 
Yanglais par Mme G. N., Lausanne 1924. 

Reality and Religion, Meditations on God, Man and Nature by 
Sadhu Sundar Singh. With an introduction by Canon Streeter. London, 
Macmillan 1924. 

Gotteswirklichkeit, Gedanken iiber Gott, Mensch und Natur, ibs. 
von Frau Sascha Bauer, Hamburg, Agentur des Rauhen Hauses 1924 
(=GW). 

Verklighet och religion, betraktelser om God, Manniskan och 
naturen med ett f6retal av Nathan Séderblom, Stockholm, Hugo 
Gerber 1924. 

Ind till Gud. Nye tanker og billeder af Sadhu Sundar Singh. 
Autoriseret Oversettelse for Danmark og Norge af Villiam Nielsen. 
Keebenhavn 1924. 

The Search after Reality. Macmillan, London 1924. 

Das Suchen nach Gott, Gedanken iiber Hinduismus, Buddhismus, 
Islam und Christentum, tibersetzt und erlautert von Friedrich Heiler, 
Miinchen (Reinhardt) 1925 (=SG). 

Hvad er Sandhed. Tanker om de fire Verdensreligioner af Sadhu 
Sundhar Singh. Autoriseret Oversettelse for Danmark og Norge af 
Villiam Nielsen. Koebenhavn 1924. 


248 Literatur 


Meditations on Various Aspects of the Spiritual Life (im Er- 
scheinen, deutsche Uebersetzung in Vorbereitung, zitiert—Med mit 
Kapitelangabe). 

Seven Adresses by Sadhu Sundar Singh. Kandy 1919 (—AK). 

Soul Stirring Messages, a collection of the sermons and sayings 
of Sadhu Sundar Singh. Compiled and edited by Alfred Zahir. 
Agra 1920 (=SSM). 

Six Adresses, delivered at Colombo. 1920 (—AC), 

La merveilleuse puissance de la bible par Sundar Singh, allocution 
4 Vassemblée annuelle de la société biblique britannique et étrangére a 
Londres, trad. par C. Meylan, Lausanne 1922. 


Sadhu Sundar Singh, Aus seinen Reden in der Schweiz, hsg. vom 
Schweizer Hifskomitee fiir die Mission in Indien. 3 Hefte. Ziirich 1922 
(= SR). 

Betrachtung und Gebet, Ansprache des Sadhu in Leipzig, ab- 
gedrucki Verlagskatalog der Buchhandhung Bertelsmann, Giitersloh 
1922, 20 ff. (=B). 

Overflédande Liv, Sju predikningar av Sundar Singh, Jénk6ping, 
Svenska Alliansmissionens férlag, 1922 (—=OL). 

Sayings of Sadhu Sundar Singh while in Switzerland. The 
Lausanne and Neuchatel English Magazine 1922. (Ausschnitt undatiert.) 


Neue Menschen. Vier Konfirmationsreden von Pfarrer Lauterburg 
in Saanen und eine Ansprache von Sadhu Sundar Singh, Thun 
(Stampfli) 1922 (—=NM). 

Sermon preached at Keswick Convention 1922. Bei Parker, Sadhu 
Sundar Singh. 5. Aufl. 124 ff. 

Par Christ et pour Christ, Discours du Sadhou Sundar Singh, 
2éme édition, édité par le secrétariat de la mission suisse aux Indes, 
Lausanne 1923 (=PC). 

Herren kaller. Tio predikningar av Sadhu Sundar Singh, 
Upsala 1923. 

Herren Kalder. Ti udvalgte taler fra Europarejsen 1922, af Sundar 
Singh. Oversat for Danmark og Norge af Gerda Mundt. Keeben- 
havn 1923. 

Sermons and Sayings of Sundar Singh during his visit te the 
Khasia-Hills Assam, March 1924, compiled and published by J. Helen 
Rowlands and Hridesh Ranjan Ghese, Welsh Mission, Sylhet, 
Assam 1924 (=SSA). 


II. Lebensbeschreibungen und gréssere Darstellungen. 


Alfred Zahir, A Lover of the Cross. Being the story of the devoted 
life and missionary labours of Sadhu Sundar Singh; the itinerating 
christian friar and evangelist of the Punjab. Revised edition. 
Agra 1918 (=Z:), 
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Alfred Zahir, The apostle of the bleeding feet. An account of 
the devoted life and work of Sadhu Sundar Singh — the Fagir 
evangelist of North India. Agra 1919 (=2Zs). 


Sundar Singh, the Apostle of the Bleeding Feet. A sketch of the 
life and work of one of India’s great evangelists, giving some of his 
adventures in the ,Forbidden‘ Lands, edited by Brenton T. Badley. 
Chicago, Illinois. Ohne Jahreszahl (= ZB). 

Mrs. Arthur (Rebecca) Parker, Bharati Masihi Sadhu Sundara Simha 
ji kA jivana caritra, Christian Literature Society, Allahabad 1919. 


Mrs. Arthur (Rebecca) Parker, Sahiba Sadhu Sundar Singh ki 
zindagi. Christian Literature Society, Allahabad 1919. 

Mrs. Arthur (Rebecca) Parker, Sadhu Sundar Singh, called of 
God, Christian Literature Society for India. 5. edition, Madras 1924 
(=P). 

Un apétre Hindou, le SAdhou Sundar Singh par Mrs, Parker, trad. 
par Ch. Rochedieu, 6éme éd., Lausanne, le secrétariat suisse de la mission 
aux Indes 1923 (erweitert gegeniiber dem englischen Original; = Pf). 

Sadhu Sundar Singh, ein Berufener Gottes, von R. J. (Arthur) 
Parker tibs., 4. Aufl. Liebenzell, Buchhandlung der Liebenzeller Mission, 
1923 (= Pd). 

B. H. Streeter and A. J. Appasamy, The Sadhu, A study in 
Mysticism and Practical Religion, London, Macmillan 1921. 

Der Sadhu, Christ]. Mystik in einer indischen Seele von Streeter 
und Appasamy, libs. von P. Baltzer, mit einem Geleitwort vom Erz- 
bischof von Upsala, Stuttgart-Gotha, Perthes 1922 (—Str). 


Max Schaerer, Sadhu Sundar Singh, Nach englischen Quellen und 
miindlichen Mitteilungen bearbeitet, 5. Aufl., hsg. vom deutschschwei- 
zerischen Sekretariat der kanaresischen evangelischen Mission in 
Indien, Ziirich und Giitersloh (Bertelsmann) 1922 (=Sch). 


Nathan Sdderblom, Sundar Singhs budskap utgivet och _ belyst, 
Stockholm 1923 (=S). 

Friedrich Heiler, Apostel oder Betriiger. Dokumente zum Sadhu- 
streit, mit einem Geleitwort von Erzbischof Séderblom, Munchen 1925 
(= Dok). 


lll. Ueber den Maharishi von Kailas. 


Alfred Zahir, Saved to serve. (Being the Story of the life and 
spiritual observations of the Old Saint in the Himalayas.) Agra 1919. 


Maharischi von Kailas, ein jetzt noch und bis zur Wiederkunft 
Christi lebender 318 Jahre alter heiliger Mann und etliche seiner wun- 
derbaren Berichte und gdttlichen Offenbarungen an S4dhu Sundar 
Singh, dessen Berliner Erzihlungen nachgeschrieben, hsg. von Oskar 
Liebler. Christ]. Schriftenvertrieb J. Maar, Bamberg 1923. 
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IV. Abhandlungen und kleinere Darstellungen. 


Dr. C. W. Th. Baron van Boetzelaer, Sadhoe Soendar Singh, 
Oesigeest 1921. 

Belle M. Brain, Sundar Singh, India’s Christian SAdhu, The Mis- 
sionary Review of the World 1922, 289 ff. 

Robert Drill, Sadhu Sundar Singh. Frankfurter Zeitung 1924, 
Nr. 195, 13. III. 1924: 

Cc. W. Emmet, The Miracles of SAdhu Sundar Singh, The Hibbert 
Journal 19, 308 ff. 

Fritz Fuchs, Sadhu Sundar Singh, < Hochland» 1921/2, 112 ff. 

Cécile Garons (Pseudonym), Un immense événement: Jésus- 
Christ suscite aux Indes un nouveau saint Paul, < L’ordre chrétien >, 
St-Amand, Cher, Mai 1925. 

L. de Grandmaison, Le Sadhou Sundar Singh et le probléme de la 
sainteté hors de l’église catholique, Rech. de Sciences Religieuses 1922, 
Deft 

W. H(adorn), Persénliche Eindricke von Sadhu Sundar Singh. 
Der Kirchenfreund Ziirich 1922, 115 ff. 

Fr. Heiler, Sadhu Sundar’ Singh, Der Apostel Indiens, Christliche 
Welt 1923, 417 ff., 447 ff., 479 ff. 

Fr. Heiler, Der Streit um Sundar Singh. Christliche Welt 1924, 
947; ff:5 L072 ff 51925. 978i ile Sst baer. 

Fr. Heiler, Der Sadhu. Streit um einen Friedensmann. Miinchener 
Neueste Nachrichten, 25. I. 25. Sierp und Sundar. Eine Antwort. 
Mii. N. N. 5. If. 25. Nochmals Sundar und Sierp. Eine zweite Antwort 
an P. Sierp, S. J. Mii. N. N. 5. III. 25. 

Fr. Heiler, Sadhu Sundar Singh. Der deutsche Gedanke, hsg. 
v. P. Rohrbach, II. Nr. 9. 4. III. 25. 

H. Hosten, S. J., Sadhu Sundar Singh. The Catholic Herald of 
India, 1923, 419 ff., 435 ff,, 451 ff. Again the Kailash Rishi, CH 1923, 
467 ff. We are six — or The happy meeting of the Rishi, Sundar 
Singh, A. Zahir, a Padre, A. M. R. D., and the Messiah. CH 1923, 
492 ff., 526 ff., 541, 590, 606 f. Two Brazilians, the Magi and Sundar 
Singh, CH 1923, 621 f., 653 f. 669 f., 689, 706, 721 f., 753 f., 768 f., 
786 f. Sadhu Sundar Singh and Vishwa Mitra, CH 1923, 793 f. 
Sundar Singh the Thaumaturgus, CH 1924, 17 f., 34 f., 49 f., 66, 82, 96 f. 
Sundar Singh’s 40 Day’s fast and Dr. Swift, the Franciscan, CH 1924, 
LU pfs 128: £5145 £62 f. UTS AOS TT. 6208 fe 226 he Ot ea ie 
273, 289 f., 305 f., 322 f., 338 f., 353 f. Sadhu Sundar Singh, CH 1925, 
39, 55. Sundar Singh’s forty Martyrs of Sebaste, CH 1925, 135. 
Sundar Singh’s crucifixion at Ilam (1914), CH 1925, 151 f., 183 ff., 
Sadhu Sundar Singh, CH 1925, 215, 231 f. 

Friedrich v. Hiigel, Der Mystiker und die Kirche, aus AnlaB des 
Sadhu. Hochland Dezember 1924/25. 
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G. Jasper, Sadhu Sundar Singhs Reisen im Westhimalaya. Neue 
Allgemeine Missionszeitschrift 1925, 147 ff. 

E. Kener, Sundar Singh (Auf Grund persénlicher Erlebnisse), 
Der Kirchenfreund, hsg. vom schweizerisch-evangelischen Kirchenverein 
19228307) ff..8342) ft: 

W. L(aible), Der Sadhu, Evang.-luther. Kirchenzeitung 1922, 728 ff. 

Max Meineriz, Sadhu Sundar Singh. Kélnische Volkszeitung 1924 
Nr. 342 und 364. 

W. Miller, Sundar Singh, der Pilger, Stuttgart, evangelischer 
Missionsverlag 1922. 

Wilfred Monod, Le Sadhou Sundar Singh, Revue d’Histoire et de 
philosophie religieuses, StraBburg 1922, 434 ff. 

W. Oehler, Paulus und der christliche S4dhu Sundar Singh, 
Geisteskampf der Gegenwart 1922, 135 ff.; 1923, 35 ff.; évs. Svensk 
Missionstidskrift utg. Kolmodin, 1922, 227 ff. 

D, Pierson, Sundar Singh, The Christian Sadhu, The Missionary 
Review of the World, 1920, 611 ff. 

A. P., Der SAdhu, Kirchenblatt ftir die reformierte Schweiz 
1922, 90 f. 

O. Pfister, Sundar Singh und Albert Schweitzer, zwei Missionare 
und zwei Missionsprogramme, Zeitschrift fiir Missionskunde und 
Religionswissenschaft 37, 1922, 10 ff. 

O. Pfister, Friedrich Heilers <Sadhu Sundar Singh », Zeitschrift 
fiir Missionskunde und Religionswissenschaft 1924, 135—169. 

O. Pfister, Der Streit um den Inder Sundar Singh. Protestanten- 
blait 1925, 166 ff., 179 ff. Der Streit um Sundar Singh, Protestanten- 
blatt 1925, 249 f., 264 ff., 280 ff. 

F. Rittelmeyer, Besprechung von Streeter, Der Sadhu, <« Tat- 
christentum », Organ der Christengemeinschaft 1923, 28 f. 

J. Sch(latter), Persénliche Eindriicke von SAdhu Sundar Singh 
Der Kirchenfreund, Ziirich 1922, 115 ff. 

Erhard Schlund, O. F. M., S&dhu Sundar Singh, Allgemeine 
Rundschau 1924, 355 ff., abgedruckt in Religion, Kirche, Gegenwart 
1925, 165 ff. 

H. W. Schomerus, Sadhu Sundar Singh, Allgemeine Missionszeit- 
schrift 1922 (4) 97 ff. 

C. S(chiile), Persénliche Eindriicke von SAdhu Sundar Singh 
(Mitteilungen des schweizerischen Hilfskomitees fiir die Mission in 
Indien) Ziirich, Mai 1922. 

G. Schulemann, Christliche SAdhus, « Hochland» 1924, 287 ff.; 
Zum Streit um den SAdhu Sundar Singh, < Hochland » 1925, 737 ff, 

Heinrich Sierp, S. J., Sidhu Sundar Singh. Stimmen der Zeit 
1923/24, 415—425. Religionswissenschaft oder Legendenerzahlung? 


252 Literatur 


Ein weiteres Wort tiber S&dhu Sundar Singh. St. d. Zt. 1924/25, 
109—120. Friedrich Heiler und der Sadhu. St. d. Zt. 1924/25, 
270—282. 

H. Sierp, S. J., Der Sadhu Sundar Singh. Eine Antwort an Pro- 
fessor Heiler. Miinchener Neueste Nachrichten 30. I. 25. Nochmals 
der Sddhu und Heiler. Eine zweite Antwort an Friedrich Heiler. 
Mi. N. N. 20. II. 25. 

N. Séderblom, Christian Mysticism in an Indian Soul, Interna- 
tional Review of Mission 1922, 266 ff. 

Evangelisk Mystik i en indisk sjal, in: Tre livsformer, Mystik, 
fortréstan, vetenskap, Stockholm 1923, 1 ff. 

Stéckie, Sadhu Sundar Singh, <« Wissen und Glauben >, Mergent- 
heim 1922/3, 193 ff. 

Alfons Vdth, S. J., Sadhu Sundar Singh, Katholische Missionen 
1924, 218—226. Neue Forschungen tiber Sadhu Sundar Singh, KM 
1924/25, 49 ff. Der Streit um den Sadhu. KM 1924/25, 256 ff., 290 ff. 

H. C. E. Zacharias, The Inadequacy of Protestantism in India, 
An Anglican View of Sundar Singh, Catholic Herald of India 1925, 
103 ff. f ae 

Sadhu Sundar Singh. Der Saemann, Monatsblatt der Bernischen 
Landeskirche 1922, 34 ff. 


Verzeichnis der Abkiirzungen. 


AC = Six adresses delivered at Colombo. 

Ak = Seven adresses, Kandy. 

B= Betrachtung und Gebet, Verlagskatalog der Buchhandlung Bertels- 
mann 1922 20 ff. 

CH=The Catholic Herald of India, Calcutta. 

Dok= Friedrich Heiler, Apostel oder Betriiger? Dokumente zum 
Sadhustreit. 

ERE= Encyclopedia of Religion and Ethics. 

FR=Frammande Religionsurkunder utg. N. Sdderblom 1908. 

GW = Gotteswirklichkeit, iibersetzt von Sascha Bauer. 

Kiener = Kiener, Sundar Singh, Der Kirchenfreund 1922. 

KM = Katholische Missionen. 

Lauterburg = Erinnerungen an Sundar Singh, mitgeteilt von Pfarrer 
Lauterburg, Saanen (ungedruckt). 

M= Macauliffe, The Sikh Religion, 1909. 

Med = Meditations on Various Aspects of the Spiritual Life. 

MFp=At the Master’s Feet, transl. Parker. 

MI‘po = Zu des Meisters Fii8en, tibersetzt Pohl. 

MFs= Sundar Singhs bok om méastarens och larjungens méte, dvs. 
Séderblom. 

MRW = The Missionary Review of the World. 

NM=+Neue Menschen, Vier Konfirmationsreden von Lauterburg und 
eine Ansprache von Sadhu Sundar Singh. 

P= Parker, Sadhu Sundar Singh, called of God, 5. ed. 1925. 

Pd= Parker, Sddhu Sundar Singh, ein Berufener Gottes (deutsche 
Uebersetzung). 

Pf= Parker, Un apétre hindou, le Sadhou Sundar Singh (franzésische 
Uebersetzung). 

PC=Par Christ et pour Christ, discours du SAédhou Sundar Singh. 

OL = Overflédande liv, sju predikningar ay Sundar Singh. 

RHR =Revue de Vhistoire de religion. 

RStV = Religidse Stimmen der V6lker. 

S=Sé6éderblom, Sadhu Sundar Singhs budskap. 

SB =S4dhu Sundar Singh, Briefe an den Verfasser, Dok. 1 ff. 

Sch = Schaerer, SAdhu Sundar Singh. 

Schiile = Schiile, Persénliche Eindriicke von Sadhu Sundar Singh, 
Mitteilungen des schweizerischen Hifskomitees, 1922. 

SG= Das Suchen nach Gott, itibersetzt von Heiler. 

SR = Sadhu Sundar Singh, Aus seinen Reden in der Schweiz. 

SSA=Sermons and Sayings of Sundar Singh during his visit to the 
Khasia Hills, Assam. 

SSM= Soul Stirring Messages. 
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SSS=Sayings of Sundar Singh while in Switzerland, The Lausanne 
and Neuchatel English Magazine, 1922. 

Str = Streeter und Apassamy, der Sadhu, Christliche Mystik in einer 
indischen Seele. 

.=Trumpp, Die Religion der Sikh, 1881. 

Z:—= Zahir, The Lover of the Cross, 2. ed., 1918. 

Z;—= Zahir, The Apostle of the bleeding Feet, 1919. 

ZB = Sundar Singh, The Apostle of the bleeding Feet, edited Badley. 

ZMR = Zeitschrift fiir Missionskunde und Religionswissenschaft. 


Anmerkungen. 


Einleitung. 


1) Str 40. Ueber die 4uBere Gestalt des Sadhu vgl. Westminster 
Gazette 10. Marz 1920 bei Pd 143. 

2) P 150. 

3) Str 40: «als sei er geradewegs aus den Blattern der Bibel 
herausgestiegen >». Vgl. G. Billing, Dok 583. 

4) Pd IX. Als die Kinder den SAdhu sahen, liefen sie zu den 
Eltern und sagten: «Ma, Jesus ist gekommen.» Dr. Vidya Bai 
(Baroda) bei Zs 94; ahnlich Pd 147, Sch 92. 

5) Pf 115; vgl. Westminster Gazette 10. 3. 1920 bei Pd 143: 
« Ohne Unehrbietigkeit darf man sagen, da8 Sundar Singh... von den 
lebenden Menschen den Jesusbildern wohl am nachsten kommt. > 

8) P 106. Vgl.G. Billing, Dok 53. 

7) Kirchenblatt fiir die reformierte Schweiz 1922, 91. Vgi. Wherry, 
Dok 29. W. Oehler, Paulus und der christliche SAdhu Sundar Singh 
(s. o. Literaturverzeichnis). 

8) Kirchenblatt fiir die reformierte Schweiz 1922, 91. Vgl. 
Hadorn, Der Kirchenfreund 1922, 138 f. 


I. Sundar Singhs Mutterreligion. 


1) Literatur tiber die Geschichte und Religion der Sikh (die ge- 
sperrt gedruckten Biicher wurden fiir die obige Skizze vor allem be- 
niitzt): M. A. Macauliffe, The Sikh Religion, its Gurus, Sacred 
Writings and Authors, 6 vols, Oxford 1909 (vollstandige Sammlung der 
religidsen Dokumente der Sikh); Ernst Trump p, The Adhi Granth or 
the Holy Scriptures of the Sikhs, transl. from the original Gurmukhi 
with introductory Essays, London 1877; ders., Die Religion der Sikhs 
nach den Quellen dargestellt, Leipzig 1881; J. D. Cunningham, A 
History of the Sikhs, London 1848 (reprinted 1918); Khazan Singh, 
Philosophical History of Sikh Religion, 2 vols., Lahore 1914; Rup Singh, 
Sikhism, a Universal Religion, Amritsar 1911; Miss Field, The Religion 
of the Sikhs, London 1914; Rose, Sikhs, ERE XI 508 ff.; Fram- 
mande Religionsurkunder, utg. N. Sdderblom, 1908, II 678 ff.; Bloom- 
field, The Sikh Religion, Studies in the History of Religions presented 
to C. H. Toy 1912, 169 ff.; Oltramare, La religion des Sikhs, RHR 
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63 (1911) 53 ff.; Cabaton, Les Sikhs de I’Inde et le Sikhisme, Revue du 
monde musulman 1908, 681 ff.; Vinson, La religion des Sikhs, Revue 
du monde musulman 1909, 631 ff.; Estln Carpenter, The Sikh Re- 
ligion, Hibbert Journal 1911/12, 201 ff.; ders., Theism in Mediaeval 
India, London 1921, 470 ff.; John Campbell Oman, Cults, Customs and 
Superstitions of India, London 1908, 83 ff. Teja Singh, Die Sikhbewe- 
gung in Indien und ihr Verhaltnis zum freien Christentum, 5. Weltkon- 
greB fiir freies Christentum, Protokoll 1910, 722 ff.; H. v. Glasenapp, 
Die Sikhs, ihr Staat und ihr Glaube, <« Der neue Orient », Halbmonats- 
schrift fiir das politische, wirtschaftliche und geistige Leben des ge- 
samten Ostens, Berlin 1920, 403 ff.; C. Clemen, Die nichtchristlichen 
Kulturreligionen, Leipzig 1921 II 20 ff.; Schaerer 6 ff. 

2) AuBer der oben genannten aligemeinen Literatur: Sewaram 
Singh Thapar, Sri Guru Nanak Dev, Rawalpindi 1904; J. W. Youngson, 
ERE IX 181 ff. 

3) Ueber diese drei siehe Carpenier, Theism in Mediaeval India 
437 ff., 453 ff., 456 ff. 

$)) Met 177. 

5) M I 25 ff.; vgl. Oltramare RHR 63 (1911) 65. 

8) T 6; Carpenter, Theism, 476. 

7) Vgl. E. D. Maclayan, Amritsar, ERE I 399 f.; Oman, Cults, 
Customs and Superstitions of India 85 ff. Gurmukh Singh Chandhar, 
A brief History of Hari Mandar. 

8) M V 167. 

®) Mahaparinibbéna-Sutta des Digha-Nikaéya (XVI 6, 1),  iibs. 
Franke 242. 

10) M V 244, 11) RHR 63 (1911) 68. 

12) Teja Singh, Die Sikhbewegung in Indien und ihr Verhaltnis 
zum freien Christentum, Protokoll des Weltkongresses 733. 

13) Vgl. dagegen Oltramare, RHR 63 (1911) 68. Aehnlich J. 
Campbell Oman, Cults, Customs and Superstitions 103: « Mir scheint 
es, daB gegenwartig der Sikhismus als besondere Religion wenig 
Lebenskraft besitzt, und da® er wahrscheinlich in einer oder in zwei 
Generationen mit dem Hinduismus sich wiedervereinigen wird. > 


14) M | 35. 
15) Vgl. T 76 ff.; Carpenter, Theism 485 f. 
16) M III 117, 245, 399. 17) M III 174, 263 f., V 262. 


18) «Je mehr man von Gott sagt, desto mehr bleibt zu sagen >, 
Nanak, M I 208. 

10) M I 81. 

20) M I 328. Vgl. Ram Das: «Ich suchle meinen Freund, aber 
mein Freund ist in mir.» M II 347. 

21) M I 319. ; 

22) M III 321; T 73 (vgl. I8a-Upanishad 5); M V 327 (vgl. Chan- 
dogya-Upanishad III 13, 3 f.; Kathaka-Upanishad 3, 15). 

23) M III 113, 117, 169, 294, 321. Ueber die coincidentia oppo- 
sitorum vgl. R. Otto, Vishnu-Nardyana 1922, 130 f. 


28) T 78. 25) Arjun, T 73. 

26) FR II 678; T 77. 27) FR; Il 678. 

28) M III 124. 20) M I 138, 87. 
30) Oltramare, RHR 63 (1911) 59. 31) Nanak, M I 317 
32) FR II 678. 23) T 103. 
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34) NAamdir, T 84, Nanak, T 91. 


40) [T 94. An eine buddhistische Nirvanaformel (s. <« Die buddhi- 
stische Versenkung» 83 Anm. 236) erinnern die Worte von Amar 
DAs: «Wenn der wahre Jiinger stirbt, so kommt er nicht noch 
geht er.» T 94. 


) 
85) Nanak, T 78; Arjun, T 86; vgl. 98. 
38) M III 122. 
37) Nanak bei Youngson, ERE X 183; Amar DAs, M II 250. 
38) M V 355. 39) M II 201, 186. 
) 


41) M I 156. 42)_M I 216. 
43) RHR 68 (1911) 63. . #4) Nanak, M I 59 
45) Nanak, M I 121. 46) M I 38 f. 
47) M I 236. 48) M I 374. 
49) M I 38; vgl. 200. 50) Arjun, T 97 
51) Amar Das, T 95. 62) FR II 678 
58) M II 145, 312, 339; III 312; IV 285; T 108. 
54) T 102, 108, 97, 100. 55) M III 268. 
58) T 108. 57) T 108. 

58) Das Folgende hauptsachlich nach T 112 ff. 

59) FR II 679;-M I 213. 


II. Sundar Singhs Lebensgang. 


1) Vgl. P 14 ff.; Zz: 24 ff; Sch 14 ff.; Str 9 ff; S 89 ff.; 219 
{f.; 265 ff: 


2) Dok 53. 3) Pd 14, Zz 25; vgl. Sch 14 f. 
4) § 145; SSS 
5) M. Winternitz, Geschichte der indischen Literatur I 1909, 366. 
6) Pd 14. 7) Zo 26. 
8) Lauterburg; SSS; Schiile 10. ®) Str 189, 11; SSA 49. 
10) Sch 16; vgl. Pd 15. 11) SSA 55. 
12) PC 159. 18) § 187; SR III 46; PC 2; SSS. 
14) SSA 39; Str 11. 15) Str 108. 
16) Pd 17, 17) AK 10; Str 12. 

19) Wherry, Dok 28, 26 f., 29. 
20) Wherry, Dok 29; Pd 12. 21) Pd 17. 


SR III 31; vgl. Str 160. 
SB, Dok 2; AC 20 f.; SR III 31; Pd 18; Zs 28. 
AK 10; AC 20 f.; SR II 31. 25) SR IIE 12. 
SR Hl 31. 27) =P Ge 2: “vel aeGn 23: 
Pd 20; Zs 31. 2a eP Gao: 
OL 5. 

81) SB 31. 3. 25; PC 84; Str 12; NM 30; OL 24 

82) PC 100; vgl. OL 61. 
: 33) Die folgende Bekehrungsgeschichte beruht wéritlich auf den 
eigenen Aussagen Sundar Singhs; zugrunde gelegt wurde vor allem das 
Selbstbekenntnis, das er in einer Predigt zu Tavamnes (Schweiz) am 
1. Marz 1922 ablegte (PC 18 f.). Dazu sind zu vergleichen die schrift- 
lichen Selbstaussagen P 143 f. sowie die miindlichen Aussagen AK 37; 
AC 21; AK 10 == Str 12; -PC°3, 39.8, (84:f,. 1164s Ol 32teeshet 29: 
I] 31, Ill 11; NM 30 ff.; auch Z. 30 f. gibt angebliche Selbstaussagen 
des Sadhu. Die Widerspriiche zwischen den einzelnen Aussagen des 
Sadhu sind auffallend gering. 


) 
) 
) 
) 
so BG Sha 
) 
) 
) 
) 
) 
) 


Anmerkungen zu Seite 24—29 257 


34) SR III 10. 86) F115. 
86) Str 12; NM 30; vgl. PC 84; SR III 10. 
87) SR II 31. 


_ 38) Nach SR I erklart der Sadhu: < Zuletzt bat ich auch Jesum um 
dieses Gut, ihn, den ich so geha8t und geschmaht; ich hielt mich an 
sein Wort und rang im Gebet.>» Nach SR III 32 erfolgte die Erschei- 
nung, <«wahrend er Gottes Wort las». Nach PC 21 hatte der Sadhu 
an jenem denkwiirdigen Morgen das Neue Testament bei sich. Da mir 
Sundar Singh in einem Briefe vom 31. 3 erklart, daB er sich nicht 
erinnere, das Neue Testament an jenem Morgen bei sich gehabt zu 
haben, ist anzunehmen, da8 bei der Nachschrift der angefiihrten Reden 
in der Schweiz sich ein Mi8verstandnis eingeschlichen hat. 

39) PC 85; SR III 11: «Ich wu8te zunadchst nicht, wer er sei. 
War es Buddha oder die Inkarnation einer Gottheit? > 

40) Str 13. 

41) Brief des Sadhu 31. 3. 25; schriftliche Aussage P 144 fiigt 
hinzu: «Auf daB die Welt Erlésung finde.» NM 31: «Ich bin ge- 
kommen, dich zu retten.>» In dem Selbstbekenntnis AK 10 (=Str 13) 
lauten die Worte: «Warum verfolgst du mich? Ich bin gekommen, 
dich zu erlésen; du erflehst den rechten Weg, warum gehst du 
ibn nicht? » 


42) PC 85. 
4s) SR III 11; NM 31. 44) Str 13. 
45) Vgl. SR Ill 11. 46) PC 3. 


47) PC 85; vgl. die Aussage des Sadhu SR II 31: «Diese Worte 
brachten mir den Frieden in mein Herz, den ich so lange vergeblich 
gesucht hatte. Es sind die Worte, die ich nie vergessen werde, auch 
im Himmel nicht. » 


48) SR III 31. 49) SR III 11. 

50) NM 31. 51) SR III 11. 

52) PC 3. 53) SR III 11. 

54) OL 9. 55) PC 85 

56) OL 33. 57) PC 45 

58) Hadorn, Kirchenfreund 1922, 141. 

59) Vgl. W. James, The Varieties of Religious Experience, London 


191324, 189—258. 

60) Vgl. G. Schulemann, Hochland 1924, 292 f. 

61) Vgl. Vath, KM 1923/4, 224. 62) Str 14. 

63) S. u. S. 285 ff. 64) Brief 9. 3. 25; Dok 189. 

85) Brief 25. 5. 25. 66) Wherry, Dok 30. 

67) PC 114. Vgl. PC 136: «Es war eine Zeit meines Lebens, da 
war ich stolz auf mein Wissen, meine Religion, und konnte nicht er- 
kenren, daB Christus gekommen ist, um Siinder zu erlésen. Ich 
glaubte, daB wir uns selber retten kénnen... Ich konnte nicht 
glauben, da8 Gott Fleisch werden kann. Spater hatte der Herr Mitleid 
mit mir und offenbarte sich mir; da verstand ich, daB ich ein 
groBer Siinder war und daB Christus der Erléser der Welt ist. 
Es wurde mir klar gezeigt, da die unendliche Liebe Gott vom Himmel 
herabsteigen lieB. > 

68) Vgl. die feinsinnigen Ausfiihrungen des friiheren indischen 
Missionars KannegieBer, Dok 71 f. 


Heiler, Sundar Singh. 18 
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6°) PC 77. 70) SSA 52. | 
71) Dok 75. 72) Dok 67. 
73) GW 41. 74) PC 48. 
75) SR I 7. 


5 

76) Das Folgende ausfihrlich bei P 23 ff.; Zs 34 ff.; Sch 24 ff. 
76b) Dr. Wherry, der die Familienverhaltnisse des Sadhu wohl 

kennt, <hat keinen Zweifel an der Wahrheit dieser Geschichte >. 

Brief 20. 5. 25. 

77) Wherry, Dok 23, 29. 

78) Ausfiihrliche Schilderung dieser Versuchung OL 55; vgl. P 127. 

79) Pd 26; Zz 41. 80) Pd 27; Ze 43. 

81) PC 20; Str 16. 

82) Wherry, Dok 23, 29; Pd 29. In einer Ansprache in Skara, 
Schweden (April 1922) erzihlte der Sadhu ausfiihrlich diese Geschichte 
(der mir zugesandte Abschnitt der Tageszeitung ist undatiert). «Als 
der Vater erfuhr, da8 er sich hatte taufen lassen, lieS er seine Speise 
vergiften. Da mein Freund sterbend dalag, sagte er mir, daf ich 
Gott durch mein Leben verherrlichen diirfe und daB er das iun diirfe 
durch seinen Tod... Er lieB einen alten  christlichen Geistlichen 
rufen. Sie beteten zusammen, und da sie geendet, fiilite sich der 
Raum mit einem wunderbaren Licht. Der Vater, der ja Heide war, 
sah das Angesicht des Sohnes erstrahlen und erschrak im Gedanken, 
da8 dies von der andern Welt kommen miisse. Und der Priester 
und der Knabe sahen Christum kommen mit seinen Engeln, und der 
Raum erbebte wie bei einem Erdbeben. Der Vater sank auf die Knie 
und muBte mit den beiden andern beten. > 

88) Wherry, Dok 23, 29 f.; Brief 20. 5. 25; Fife, Dok 33; Fife, 
Brief 9. 3. 25. Vgl. Dok 148. Rev. Uppal (jetzt in Lahore) bezeugt, daf 
Sundar Singh <ernstlich krank » in sein Haus in Rupar kam; es seien 
Darmblutungen aufgetreten, auch habe Sundar Singh sogleich die 
Vermutung ausgesprochen, daf er vergiftet sei. Seine Gaitin habe ihm 
eine Medizin gegeben, um die Blutungen zu stillen. Nach 16 oder 17 
Tagen sei die Heilung eingetreten. Von allen tibrigen Einzelheiten 
erklart Uppal keine genauen Erinnerungen mehr zu besitzen (Brief 
an Pfarrer Pfister 29. 8. 25). 

84) OL 56; Aahnlich PC 98 f.; vgl. Z. 44; Pd 28 f. Nach einer 
Ansprache des Sadhu in Colombo AC 26 kam ein Hindufreund des 
Sadhu und erklarte die tédliche Erkrankung desselben als Strafe da- 
fiir, daB er seine Religion und Kaste verleugnet; dieser Freund, nicht 
der Arzt, kam am anderen Tage wieder und schlich sich beschimt 
von dannen; er wurde dann durch Bibellesen bekehrt und wirkte spater 
in Birma. Offenbar liegt hier ein MiSverstandnis des Nachschreibenden 
vor. Nach Sch 37 (vgl. S 222) kam der Arzt mehrmals wieder und 
fand Sundar Singh im Neuen Testament lesen, was nach dessen Aus- 
sage (Dok 2) unrichtig ist. 

85) ZB 24. 

86) Pd 30; das Gesprach ist ausfiithrlich wiedergegeben Z: 46 
(darnach Sch 39 f.; S 222 f.); mach Aussage des Sadhu (Brief 31. 3. 25) 
ist dieses Gesprach eine dichterische Ausschmiickung Zahirs. 

87) Pd 30; Z: 47; Wherry, Dok 30. 

88) Brief von Rev. Redman an den Verfasser 25. 5. 25. 

89) SB 31,3.) 25: 
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80) Von dem safranfarbenen Gewand ist schon im Rigveda X 136, 2 
die Rede; vgl. W. Hauer, Anfange der Yogapraxis, Stuttgart 1922, 
36 f., 63, 170, 188. 

®1) Farquhar, The Crown of Hinduism 19152, 248, 254, 259. 

92) Nach dem Zensus von 1909 gab es in Indien 2,755,900 SAdhu. 
H. yv. Glasenapp, Der Hinduismus, Gesellschaft und Religion im heu- 
tigen Indien. Miinchen 1922, 362. 

93) Ueber indisches SAdhuwesen s. Pd 1 ff.; F. J. Western, Hindu 
and Christian Sadhuism, International Review of Missions 10 (1920), 
525 ff. sowie J. N. Farquhar, The Crown of Hinduism, Oxford 
1915?, 266. «Die Praxis des (hinduistischen) SAdhu ist eine Verbin- 
dung des Lebens der alten Eremiten (Waldeinsiedler, genannt vana- 
prastha) und der alten Sannydsi (wandernde Bettelasketen). Im all- 
gemeinen ist die Disziplin die des letzten Typs, aber die Regeln sind in 
verschiedenen Einzelheiten leichter geworden. Die Disziplin ist in den 
meisten Fallen eher lax. Alle SAdhuorden sind sektiererisch (d. h. 
Vishnu- oder Sivaverehrer usw.), tiben einen sektiererischen Kult und 
lesen sektiererische Biicher. Die Sadhu glauben, da die Pilgerschaft 
eine wertvolle religidse Uebung sei. Sie bringen ihre Zeit mit langen 
Reisen nach den groBen Pilgerplatzen zu, besuchen alle Festlichkeiten 
auf dem Wege, rasten dann und wann in einem Kloster oder auch allein 
an einem schénen Platz. Die Sadhu haben mehr Beziehungen wie die 
alten Moénche.> (Farquhar a. a. O.) «Ein sehr wichtiges Kennzeichen 
des hinduistischen Sadhutums ist seine individualistische Einstellung 
und seine Selbsigentigsamkeit. Der Sadhu wirkt nicht fiir andere noch 
betet er fiir andere, er fiihlt wenig, wenn tiberhaupt irgendwelche 
Verantwortung fiir andere Manner und Frauen» (Western a.a.O. 530). 
Aus dem Gesagten geht deutlich hervor, welche innere Umwandlung 
Sundar Singh an dem hinduistischen Sadhuideal vorgenommen hat. 

94) Fakir das arabische Aequivalent fiir Sadhu, im Sufismus als 
Bezeichnung fiir Asket gebrauchlich. Vgl. R. A. Nicholson, The 
Mystics of Islam 1914, 37 f. 

95) Vgl. SSS; Schiile 10. 

98) J, Bertrand, La mission de Maduré III, Paris 1850, 116 ff.; 
Crétineau-Joly, Histoire religieuse, politique et littéraire de la Com- 
pagnie de Jésus, Paris 1851%, 196 ff; Jul. Richter, Indische Missions- 
geschichte 1924, 67 ff.; Peter Dahmen, Robert de Nobili, Ein Beitrag 
zur Geschichte der Missionsmethode und der Indologie, Minster 1924. 

%6b) Es gibt eine ganze Reihe christlicher Sadhu. Rev. Redman 
schreibt (Brief 11. 8. 25): «Ich habe gelegentlich andere indische 
Christen getroffen, welche als Sadhu lebten. Aber keiner machte einen 
nachhaltigen Eindruck auf mich, ausgenommen vielleicht Padre Karak 
Singh, der vor vielen Jahren im Punjab lebte und wirkte.» Rev. 
H. U. Weitbrecht-Stanton erklart (Brief 14. 5. 25), er habe < oft mit 
christlichen und nichtchristlichen Sadhu zu tun gehabt.>» Frau Parker 
schreibt (Brief 30. 11. 24): «Ich habe immer wieder christliche Sadhu 
unterstiitzt (denn Sundar Singh ist keineswegs der einzige christliche 
Sadhu), aber ich kame in Verlegenheit, wenn ich sagen wollte, wann 
das geschah oder was ich fiir sie getan habe. » 

97) Ueber sein Leben ygl. B. Animananda, Svami Brahmabandhav 
Upadhyaya, 2 vols., Calcutta 1908; das zitierte Wort Sophia 1899 
bei Animananda II 61; feinsinnige Darstellung und Wiirdigung bei 

18* 
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J. Schmidlin, Svami Upadhyaya Brahmabandhav, Zeitschrift fir 
Missionswissenschaft 1924, 201 ff.; vgl. auch A. Vath, Die deutschen 
Jesuiten in Indien, Regensburg 1920, 177 ff.; KM 1922/3, 177 f.; 
G. Schulemann, Christliche SAadhus, Hochland 1923/4, 287 ff.; Heiler, 
Sadhu Sundar Singh, 1. Aufl. 231 ff.; 2. u. 3. Aufl. 234 ff.; Christ- 
licher Glaube und indisches Geistesleben (Rabindranath Tagore, 
Mahatma Gandhi, Brahmabandhav Upadhyaya, Sadhu Sundar Singh. 
Im Erscheinen). 

98) KM 1920/1, 225; 1921/2, 225 ff.; 1922/3, 177 f.; Heiler, Sadhu 
Sundar Singh, 1. Aufl. 232 f.; 2. u. 3. Aufl. 235 f. 

8°) Wherry, Dok 24, 27, 30. 

160) Pd 5 f., 31; Str 17; vgl. Sch 42 f. 

101) Pd 6; vgl. Zz: 6. Das Geliibde umfaBte keine besonderen aske- 
tischen Observanzen. «Ich habe niemais Geltibde abgelegt, ein Asket 
zu sein, sondern nur gelobt, als christlicher Sadhu zu leben und zu 
wirken... Und ich kann nichts hassen oder als schlecht ansehen, 
nur der Mi8brauch guter Dinge macht schlecht.> SB 12. 8. 25. Aus 
diesem Grunde konnte Sundar Singh nach dem Tode seines Vaters 
die bis dahin beobachtete vdéllige Armut und Heimatlosigkeit aufgeben. 
Er hat auf Wunsch seines Vaters mit dessen Mitteln ein Haus gekauft 
(vgl. unten Anm. 241), das ihm als Standquartier dient. Auch nimmt 
er nun fiir die Zwecke seiner Mission Geldspenden und Biicher- 
honorare an. 

102) Wherry, Dok 27; auf die Frage: <Betteln Sie je irgendwo 
um Speise? » antwortete Sundar Singh: « Hindu-Sadhu tun das, aber 
ich tue es nie. Wenn mein himmlischer Vater sieht, daB ich Speise 
brauche, so sorgt er fiir mich.» SSA 52. 

Wherry, Dok 24, 27, 30; Pd 32 ff.; Z: 49 ff.; vgl. Sch 45 ff. 


104) Animananda a. a. O. I 18; II 8. 
105) SB Dok 6; Parker, Dok 45. 
106 


) 
) Wherry, Brief an den Verfasser 8. 4. 25. 
107) Wherry, Dok 23. 108) Str 18. 
) Pd 35 f.; Z: 57 ff.; Brief von Stokes, abgedruckt Z. 17. 
) Brief an den Verfasser 25. 5. 25. 

) Wherry, Dok 27; Canon Wood, Dok 37; Brief von Canon 
Force Jones, dem jetzigen Leiter der Schule 14. 4. 25; Canon Wigram, 
Brief 8. 5. 25. Vgl. Pd 37 ff.; Str 20 f. Nach Mitteilung von Rev. 
Redman (11. 8. 25) hatte der SAdhu schon vor Erteilung der Lizenz 
in der anglikanischen Kirche von Simla gepredigt. 

112) Pd 38 f.; Wood, Dok 37. 118) Pd 39. 

414) Wherry, Brief 20. 5. 25. 

115) Wood, Dok 38; Wherry, Dok 27; Brief vom 20. 5. 25; Parker, 
Dok 45; Pd 39 f.; Str 22 f. 

116) Redman, Brief vom 25. 5. 25; Zacharias, CH 1925, 105. 

117) Vgl. Lefroy, Dok 39. 118) SB, Dok 22. 

119) Pd 83. 

120) Authentisches Material Dok 43 f.; 164 ff.; Th. B. Badley, New 
Etchings of Old India, New York 1918, 47 ff. (s. wu. S. 289 ff.); vgl. 
Heiler, Nikodemuschristen in Indien, « Die Arve >, Chur il. 8. 25; aus- 
fiihrlichste Darstellung in den Aufsatzen von Nirbia Nand Barthi, Nar 
Afshdn (Zeitschrift in Hindustani), Ludhiana 1916; iibersetzt (ob 
korrekt, konnte bisher nicht nachgepriift werden) Z: 105 ff.; A. Zahir, 
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Christian Secret Disciples, Agra 1919; verwertet bei E. v. Gernet 
(Missionarin in Majaweram), Die geheimen Jiinger Christi, Evangelisch- 
lutherisches Missionsblatt 1925, 11 ff. Aussagen Sundar Singhs PC 97 f. 
Vgl. Pd 83 ff., Sch 112 ff. 

121) Pd 54; Wherry, Dok 25; SB 2. 6. 25. 

122) “PC 97. 

123) Das Folgende nach genauen Nachforschungen; die Belege und 
Begriindungen Dok 7 ff., 17 f., 25, 31 f., 148 ff. Vgl. Pd 49 ff., 
Str 26 ff., Z2 65 f. Rey. Ralla Ram (Allahabad), ein Kindheitsfreund 
des Sadhu, teilt mir (28. 8. 25) mit, daB er von dessen Fasten Kenntnis 
hatte, als Sundar Singh sich im Dschungel befand. 

124) Animananda I 25. 

125) Majjhima-Nikaya Nr. 12, Nr. 36. Julius Dutoit, Das Leben 
des Buddha, eine Zusammenstellung alter Berichte aus den kanoni- 
schen Schriften der siidlichen Buddhisten, Leipzig 1906, 43 ff.; Lalita 
Vistara, Kap. 17, trad. Foucaux I 100 ff.; vgl. auch J. Dutoit, Die 
DuSskaracérya des Bodhisattva, 1905. 

126) Suttanipata 434; H. Oldenberg, Buddha, sein Leben, seine Lehre, 
seine Gemeinde, Stuttgart 1914, 126. 

127) Auch ein Christ aus Annfield, Dafid Elias, bezeugt in einem 
Briefe an Dr. Nugent vom 26. 2. 19: «Der Sadhu hat sicher 1913 ge- 
fastet, und die Baumfaller brachten ihn hierher aus dem Dschungel. 
Zu dieser Zeit war sein Zustand so schlecht, daB er am Sterben war.> 
(Mitgeteilt durch Pfarrer Pfister.) 

128) Brief von Redman vom 25. 5. 25. 

129) Str 26 ff. Vgl. Gandhi (Jung Indien, Aufsatze, ausw. von 
R. Rolland 1924) 428: « Fiir mich ist nichts so lduternd als ein Fasten... 
Ein Fasten, das unternommen wird, um sein innerstes Wesen voll- 
kommener zum Ausdruck zu bringen und um die Herrschaft des Geistes 
tiber das Fleisch zu erlangen, ist ein mAachtiger Faktor in der Entwick- 
lung der Persdnlichkeit. » 

130) Dok 148 ff. Zu Dok 150 sei nachgetragen, daB das anonyme 
Telegramm aus Muttra mit der Todesnachricht, das Dr. Wherry 
erhielt, kurz vor dem 19. Februar 1913 (am Tage seiner Abreise nach 
Amerika) eintraf. Da nach dem Zeugnis von Pfarrer UDharamjit der 
Sadhu damals in Annfield weilte, mu8 das Telegramm von einem 
anderen abgesandt worden sein. Das Telegraphenamt in Muttra teilte 
Dr. Wherry mit, daB ein schwarz gekleideter Maun die Telegramme 
aufgab, was mit der Auskunft des Postmeisters in Nimoda iiber den 
Absender der Todestelegramme vom 22. Januar 1913 tbereinstimmt. 
(Brief Wherrys an Pfarrer Pfister 5. 6. 25.) Die Tatsache, da8 ein 
rémisch-ketholischer Priester und nicht der Sadhu der Schuldige ist, 
steht somit unwiderleglich fest. Hoéchst auffallend ist, da& P. William 
Smith (Samastipur) in seinem merkwiirdigen Dementi (Dok 151) von 
Sadhu Singh spricht. Auch das Telegramm, das Dr. Wherry erhielt, 
lautete: « Sddhu Singh fell on sleep. > 

131) Ueber Tibet vgl. die anschaulichen Schilderungen und Ab- 
bildungen bei Austine Waddell, Lhasa and its Mysteries, With a 
Record of the Expedition of 1903—04, London 1905. YVgl. auch Georg 
Wegener, Tibet und die englische Expedition, Halle 1904; Sven Hedin, 
Abenteuer in Tibet, Leipzig 1904. W. Fiichner, Meine Expedition 
in Tibet, Berlin 1907; W. J. Ottley, Tibet, Berlin 1907; H. S. Landor, 
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Auf verbotenen Wegen, Leipzig 1908; Ch. E. Bonin, Les royaumes 
des neiges, Paris 1911; A. Tafel, Eine Tibetreise, Stuttgart 1914; 
R. Farrer, On the Eaves of The World, London 1917; Tibet, Handbook 
of the Foreign Office, London 1920; Encyclopedia Britannica 26, 916 ff. 
Ueber die Religion der Tibetaner s. C. F. Koeppen, Die Religion des 
Buddha II: Die lamaistische Hierarchie und Kirche, Berlin 1859; Emil 
Schlagintweit, Buddhism in Tibet, London/Leipzig 1863; A. Waddell, 
The Buddhism of Tibet, 1895; Lamaism, ERE VII 784 ff.; A. Griin- 
wedel, Die Mythologie des Buddhismus in Tibet und in der Mongolei, 
1900; Der Lamaismus in «Die Religionen des Ostens >, Hinnebergs 
Kultur der Gegenwart 19232, 146 ff. Guries, Der Lamaismus und seine 
Bestrebungen zur Hebung seines intellektuellen und moralischen 
Niveaus, Archiv fiir Religionswissenschaft, 1914, 113 ff.: Krause, 
Ju tao fo, Die religissen und philosophischen Systeme Ostasiens, 
Miinchen 1924, 482 ff. 

132) MRW 1921, 864; vgl. PC 118; SR III 35. 

133) Griinwedel in < Die Religionen des Ostens >? 146. 

184) Brief des friiheren Herrnhuter Tibetmissionars J. J. Weber- 
Neudietendorf vom 9. 6. 25; Brief des friiheren Tibetmissionars Prof. 
A, H. Francke (Berlin) an Missionsinspektor Jasper vom 4. 1. 25. 

135) Vg]. das sorgfaltige und hochinteressante Werk von Adrien 
Launay, Histoire de la mission du Thibet, Lille-Paris, ohne Jahreszahl 
(1903); R. E. Huc, Le Christianisme en Chine, en Tartarie et au Tibet, 
Paris 1857 II; die kiirzeren Hinweise bei Heinrich Hahn, Geschichte 
der katholischen Mission seit Jesus Christus bis auf die neueste Zeit, 
K6ln 1860 III 427 ff.; Hermann auf der Heide, Missionsgeschichte 
Chinas und seiner Nebenlander Tibet, Mongolei und Mandschureich. 
Steyl 1897, 98 ff. 

136) Zeitschrift fiir Missionswissenschaft 1920, 126. 

187) G. H. Reichel, die Himalayamission der Briidergemeine, Giiters- 
loh 1895. G. Heyde, 50 Jahre unter den Tibetern. Lebensbild von 
Wilhelm und Marie Heyde, Herrnhut 1921. 

188) In der allerneuesten Zeit erhielt ein amerikanischer Missions- 
arzt Dr. Sheldon, der an der Ostgrenze in Batang ein Hospital leitete, 
eine Einladung des Dalai Lama nach Lhassa, wurde aber auf dem 
Wege dorthin von Banditen getétet. Siehe Abren E. Cory, Sheldon 
of Batang, a murdered missionary, MRW, 1922, 351 ff. 

189) Mitteilung von Missionsinspektor G. Jasper-Herrnhut 6. 1. 25. 

140) Erzihlung des Sadhu PC 59 f., 138 f., 160; Pd 70 ff.; Z. 96 ff.; 
Sch 78 ff.; vgl. Str 62. Als sein religidses Vermachtnis schrieb der ster- 
bende Kartar Singh in sein Neues Testamem die ergreifenden Worte: 
« Von Gott erflehte ich nicht einmal, sondern hunderttausendmal das 
Leben, da8 ich es diesem Freunde ebenso oft wiedergeben kénnte. 
Die Liebe zu ihm. soll nicht kleiner sein als die eines treuen Hindu- 
weibes, die auf dem Scheiterhaufen noch den Geliebten ans Herz schlo& 
und ihr Leben neben seines niederlegte. Das Leben, das er mir gegeben, 
ist’s, das ich ihm wiedergebe, und wahr ist’s; wenn ich auch alles tun 
wollte, kénnte ich doch nicht alles tun. Ist das ein Sterbebett, auf dem 
ein Christ liegt? Ja, doch nicht seines, der Tod kriimmt sich hier 
selber im Tode.> Pd 73 f. 

141) Das Urteil ist ohne Zweifel einseitig, Andere europdische 
Kenner Tibets glaubten eine gewisse Milde und Toleranz, wenigstens 
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beim tibetanischen Volk, feststellen zu kénnen; so Waddell, Tibet, 
ERE XI 332: «Der tolerante Geist des Buddhismus hat sich mehr 
oder weniger deutlich in dem nationalen Charakter ausgepragt, in 
der Milde, welche im. scharfen Gegensatz zu dem rohen, halb 
barbarischen AeuBeren des Volkes steht. Zeugnis fiir diesen Zug sind 
die Erfahrungen, welche alle intimen Beobachter dieses Volkes in 
seinem eigenen Land gemacht haben, der Verf. wie andere.» <Der Geist 
der Hochschatzung anderer 4uBert sich in vielen Akten echter H6flich- 
keit und Freundlichkeit.» (Doch gibt Waddell selbst a. a. O. die Grau- 
samkeit der Tibetaner gegen Gefangene zu.) Auch Sundar Singh erfuhr 
bei manchen Lama die freundlichste Aufnahme. Vgl. o. S. 51; Pd 114. 
Ueber die Toleranz der Tibetaner sagt Griinwedel in < Religionen des 
Ostens > 158: « Da8B der Lamaismus sich im grofen und ganzen tolerant 
verhalt gegen Andersglaubige, ist nicht zu leugnen; es erklart sich 
dies auBer aus dem Synkretismus vor allem aus der Geschlossenheit 
der Geistlichkeit und ihrer exzeptionellen Stellung als alleinige Ver- 
treter der Kultur gegentiber einer Masse von Laien, auf welche der 
Klerus als auf ,schwarze Menschen’ mit Verachtung herabsieht. » 

142) Brief an Bischof Thomine vom 18. Februar 1860 bei Launay a. 
a. O. I 256. 

143) Launay, a. a. O. I 266 ff. 

144) Belege Dok 79, 166 f.; ungenau Pd 60 ff.; Z. 67 ff. 

145) Nach Pd 60 «hat der Sadhu keinerlei zusammenhangende 
Aufzeichnungen iiber seine Arbeit und seine Reisen in Tibet gemacht, 
soda8 alles, was man erzaéhlen kann, nur Bruchstiicke seiner Erlebnisse 
und Leiden wie seiner Erfolge sind». Sundar Singh selbst erklart: 
«Ich kann mich nicht genau erinnern, wann und wie oft ich in Tibet 
gewesen bin; aber ich kann sagen, da8 ich mehrmals dort gewesen 
bin. > SB 23. 3. 25. 

146) Dok 79, 166 f. 

147) Brief an Rev. Redman vom 10. 5. 25. Yunas Singh legte dem 
Sadhu 1917 in Dangoli eine tibetanische Karte vor und ersuchte ihn, 
die Route seiner letzten Tibetreise aufzuzeigen. «Der Sadhu tat das 
und Yunas Singh war sicher, da% er mit dem Weg vertraut war » 
(Brief von Rev. Redman 18. 8. 25; vgl. Brief von Miss Turner an Rev. 
Redman 21. 5. 25). 

147) Brief von Rev. Redman vom 18, 5. 25. 

148) Brief an Sundar Singh vom 6. 6. 25. In meinem Besitz. 

149) Brief an Rev. Redman vom 21, 5, 25. Bei seiner Tibetreise 
iiber Almora (1912) weilte Sundar Singh bei Mr. Grundy, einem Frei- 
missionar in Berenag; dort trafen ihn auch die Missionare Rev. Dakley 
und Rey. Wills. (Brief von Rev. Redman 18. 8. 25). 

150) Tharchin Dok 40. 

151) Aussage von Yunas Singh, der 1919 bei den Missionaren in 
Poo briefliche Erkundigungen einzog. Brief von Redman vom 18. 5. 25. 

152) SB Dok 21. 153) SSS. 

154) Die Herrnhuter Missionare haben das Neue Testament ins 
Tibetanische iibersetzt und pflegten Exemplare allen  tibetanischen 
Reisenden (Lama, Beamten und Handlern) zu geben. So erklart es 
sich, daB sich das Neue Testament selbst in tibetanischen Kloster- 


bibliotheken findet. 
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154b) Diese Auffassung ist keineswegs eine wunderliche Ausnahme, 
sondern nur eine konsequente Weiterfiihrung der buddhistischen Lehre 
yon dem universellen Wirken des Buddha, wie sie der Mahayana- 
buddhismus ausgebildet hat. Der iibergeschichtliche, metaphysische 
Buddha, die Personifikation des dharma-kdya (des Absoluten) offen- 
bart sich <in allen Zeiten und an allen Orten>, in immer neuen Ver- 
kérperungen (nirmdna-kdya), er erlést <alle fiihlenden Wesen durch 
seine religidsen Lehren, deren Zahl unendlich ist wie die Atome > 
(Saddhaérma-pundarika, ed. Kern II 30, vgl. 114 f.). «Die Buddhisten 
betrachten alle sittlichen und religidsen Fiihrer der Menschheit, was 
immer ihre Nationalitét sei, als nirmd@na-kdya des dharma-kdya. » 
«Selbst jene Lehren und jene Verfasser, welche offensichtlich den 
Lehren des Buddhismus widersprechen, werden geduldet.>» « Christus 
wird von den Buddhisten als Manifestation des dharma-kdya in mensch- 
licher Form betrachtet. Er ist ein Buddha und als solcher nicht wesent- 
lich verschieden von Sakyamuni.> Daisetz Teitaro Suzuki, Outlines of 
Mahay4ana-Buddhism, London 1907, 261, 275, 259. 

155) Str 157 f.; SR HI 35. 

158) SB Dok 14 f.; SB 23. 3., 26. 5. 25;.P 114. Zs berichtet auch, 
da8 der Sadhu einen hohen tibetanischen Beamten namens ‘Tashi, 
einen Graduierten der Universitat Calcutta, getauft habe. 

157) SB Dok 15. 

4158) Selbstaussagen: SB Dok 3; PC 5, 100 f., 129; OL 10 f.; S 120 f.; 
SR I 20; Str 20 f. Vgl. Pd 62 f. Z: 70 ff. (angebliche Selbstaussagen); 
Sch 69 f. 

159) Pfister, Zeitschrift fiir Missionskunde und Religionswissen- 
schaft 1924, Heft 4, 2 ff. sucht eine Menge von Widerspriichen her- 
auszustellen. Von diesen Widerspriichen bestehen nur zwei zu Recht: 
1, Frau Parker (Pd 62) tibergeht die Armverletzung durch den Keulen- 
schlag, wie schon Str 30 hervorgehoben hatte; 2. nach PC 100 wurde 
der linke Arm gebrochen, nach den sonstigen Aussagen der rechte. 
Hier liegt offenbar ein Hér- oder Schreibfehler des Stenographen vor. 

160) Z, 71 berichtet nichts von dem _ dreitaégigen Aufenthalt im 
Brunnen; nach diesem Bericht wurde <sogleich nach dem Gebet> 
die Tiire aufgeschlossen. 

161) SB 26. 5. 25. 162) SSS. 

163) Schilderung der ersten Begegnung Pd 77 ff. Nach Sundar 
Singhs Aussage (SB 31. 3. 25) ist die Parker’sche Schilderung < sehr 
kurz und nicht vollstandig.» Unzuverlassig und vom SAdhu selbst 
als fehlerhaft bezeichnet, ist das Biichlein von A, Zahir, Saved to 
serve, Agra 1919. In gleicher Weise unaathentisch QO. Liebler, Der 
Maharischi von Kailas, Bamberg 1923. Eigene Aussagen des Sadhu 
liber den Maharishi und die genannten Schriften Dok 2, 7, 9, 
SB 23. 3., 31. 3. 25. Erérterung des Problems Dok 162 ff. Nach Mit- 
teilung von Pfarrer Pfister hat Sundar Singh die Geschichte des 
Maharishi in einer hindustanisch geschriebenen Schrift erzahlt, die 
unter folgendem Titel erschien: «Sammlung von Ereignissen und 
Schicksalen, d.h. eine sehr niitzliche und interessante Erzahlung von 
der Reise des Svimi Sundar Singh Sahib, die er in ganz Indien, 
Afghanistan, Tibet, Kashmir, Garhwal... machte, enthaltend auch die 
erschiitternde und erzihlenswerte Geschichte der modernen Martyrer 
Indiens und einige wunderbare Begebenheiten und die Geschichte des 
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Maharishi von KailaéS» (Saharanpore 1915). Sundar Singh selbst er- 
klart, die Schrift auf Bitten seiner Freunde verfaBt zu haben; die 
gedruckte Ausgabe habe jedoch schreckliche Fehler enthalten, so da8 
keine Neuauflage erschienen sei. Er selbst kounte kein Exemplar bei 
seinen Freunden auftreiben (SB 8. 8. 25). Auch Hosten und Pfister 
konnten sich bisher keine Kopie verschaffen. 

162) Belege Dok 163. 

165) Brief an Dr. Nugent 26. 2. 19; Dok 164. Vgl. SB 2. 6. 25. 

466)-SB 31,3. 25. 167) Str 33; Dok 58. 

168) Bei der Riickkehr von Tibet und Nepal weilte der Sadhu 1917 
bei Rev. Chitambar in Pitharagarh; s. 0. Anm. 148. 

169) Brief an den Verfasser 20. 4. 25. 

170) SSM 62; Pd 129. Die Kerkerhaft dauerte nur etwa 24 Stunden 
SB2. 6. 25. 

171) Brief von Frau Parker an den Verfasser 30. 11. 25. 

172) Eigene Aussagen PC 14, 87; SR I 13; P 125 f.; SSA 25, Str 
64 f.; Darstellung bei Z: 84 (angebliche eigene Aussagen), Pd 52 f., 
Sch 65 f. Erérterung Dok 170 ff. 

178) Parkers (Pd 53) ungenaue Ausdrucksweise erweckt den An- 
schein, als sei Sundar Singh auf dem 6ffentlichen Marktplatz in den 
Block gelegt worden. Sundar Singh wurde jedoch auf den Marktplatz 
nur gebracht, damit dort der Richter iiber sein weiteres Schicksal 
entscheide. Dok 4. 

174) Zahirs Behauptung (Z2 84, Zs 82), der Sadhu sei an ein flaches 
Brett genagelt worden, ist eine Entstellung der Erzahiung, die allen 
librigen klaren Aussagen Sundars widerspricht. 

175) Nach SB 2. 6. 25 waren es nicht geheime SannyAsi, die ihn 
in Ilom pflegten (Pd 53), vielmehr halfen ihm solche an anderen 
Orten Nepals. 

176) Veréffentlicht CH 1925, 215; Dok 192. 

177) Brief an den Verfasser vom 20. 4. 25. Aehnlich im Protokoll 
der Unterredung Hostens mit Tharchin in Kalimpong (mitgeteilt durch 
Pfarrer Pfister). Unmittelbar nachdem Sundar Singh von Iiom nach 
Darjeeling zuriickgekehrt war, teilte er Rev. Redman mit, daB die Be- 
hérde ihn wegen unerlaubter Predigt zu sechs Monaten Gefangnis ver- 
urteilen wollte. Da er aber entschlossen war, auch im Gefangnis das 
Predigen nicht zu lassen, habe ihn der tiberraschte Beamte freigelassen 
und durch einen Polizisten an die Grenze bringen lassen (Mitteilung 
von Rev. Redman 4. 8. 25). Von der Folterung erwahnt Sundar Singh 
nichts; nach Rev. Redmans Ansicht ist diese jedoch «zwischen den 
Zeilen zu lesen». Sundar Singh selbst erklart (SB 29. 4., 2. 6. 25), 
er habe von der Tortur geschwiegen, einmal um bei seinen Freunden 
keine Sensation hervorzurufen, dann aber um zu verhindern, daB diese 
durch die britische Regierung eine Aktion gegen die Nepalesen unter- 
nehme, da eine solche ihm ein erneutes Eindringen in Nepal unméglich 
gemacht hatte. 

178) Vgl. Dok 146. 

179) The Making of Modern India, 1924, Dok 52. 

180) Ausfithrlich Pd 87 ff.; Zz 99 ff. nach Originalberichten. 

181) Sch 92 f. 

182) Literatur tiber die Thomaschristen im Kirchlichen Handlexikon, 
hsg. von Buchberger II 2391, sowie bei Wecker, Titbinger Theologische 
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Quartalschrift 92 (1910) 538 ff. Zusammenfassende Darstellung bei 
Germann, Die Kirche der Thomaschristen, Giitersloh 1877; anschau- 
liche Darstellung der wechselvollen Ereignisse bei J. Richter, Indische 
Missionsgeschichte? 82 ff. Vgl. auch Kessler, Realenzyklopadie fur 
prot. Theol. und Kirche XIII 728, 735 f. 

183) Pd 91 ff.; Sch 89 ff. Dort eine ausfiihrliche Schilderung der 
Festversammlung in Trivandram. 

184) —=Anm. 179. 

185) MFp 1 ff.; MFs 14 f. Die deutsche Ausgabe hat diese Ein- 
leitung weggelassen. Schéner Vergleich der Versuchung des Sadhu 
mit der Versuchung Jesu und Buddhas bei S 225 ff.; vgl. dazu die 
lehrreiche Abhandlung von Séderblom, Siddhartas Kallelse och fre- 
stelse jamférda med Jesu; in: Ur religionens historia 1915, 253—291. 

186) Ausfiihrliche Beschreibung Pd 94 ff.; Zs 112 ff. nach Original- 
berichten. 

187) SB Dok 6. 188) Ausftihrlich bei Pd 101 ff. 

189) Eigene Schilderung des Sadhu bei Pd 113 ff. Vgl. Sch 115, 
vgl. auch die Aussage Alis Dok 79, Sundar Singhs Dok 17, SB 31. 3. 25. 

190) SSS; vgl. Schtile 10; Pd 136 f. : 

191) Pd 140; SR II 32. Weitere Aussagen des Sadhu bei Hadorn, 
Kirchenfreund 1922, 137; Schiile 9. 

192) Das Folgende nach Pd 140 ff. 

193) Das Folgende ausfiihrlich P 105 ff. 

192) SSS; 

195) Eigene Schilderung des Sadhu, A recent tour in Tibet, 
MRW November 1921, 862 ff.; P 111 ff. 

196) P 115. 

197) P 115 f.; SB Dok 4; SR III 5; OL 26; in seinen Reden erwahnt 
Sundar Singh besondere Ejindriicke von folgenden Platzen: Tempel 
in Jerusalem (PC 11), Oelberg (PC 95, 115; SSA 45), Golgatha 
(SR I 25), Heiliges Grab (SSA 8), Klagemauer (SR I 13), Bethanien 
(SR I 19, OL 54), Emmaus (PC 58), Jordan (PC 53; SR II 9), Totes 
Meer (OL 68), Jakobsbrunnen in Sichem (PC 55, Med VIII 4), See 
Genezareth (SR III 6; OL 69; SSA 9), Kapernaum, Bethsaida, Magdala 
(SR I 29), Hermonim (SR I 31). 

198) P 116 f.; ausfiihrlicher Bericht von G. Secretan Pf 120 ff.; 
PC V ff.; vgl. Sayings of Sundar Singh, while in Switzerland sowie die 
Aufsatze von Professor Hadorn, Pfarrer Schlatter, Frau Schiile usw. 
(o. Literaturverzeichnis S. 249 ff.), ebenso die Aeuferungen von Pfarrer 
Lauterburg, Pfarrer Schaerer, Frau Grafin v. Korff, Frau Alice 
van Berchem, Dok 55 ff. ' 

199) Lauterburg; vgl. PC 86. Die Reden in der Schweiz, veréffent- 
licht PC, SR, NM. 

200 PPeildat. 

201) Die Leipziger Ansprache iiber Betrachtung und Gebet, ver- 
offentlicht B 20 ff.; vgl. Pfarrer KannegieBer, Dok 69 ff. 

202) Vgl. Frau Bauer, Einleitung zu GW 12 ff. mit Inhaltsangabe 
seiner Ansprachen; Dok 74 f. 

203) Vgl. Prof. Schomerus, Dok 65 ff.; Pohl, Dok 73 f. 

204) P 117; vgl. SB Dok 16; KannegieBer Dok 70. 

205) P 118 f. Vgl. Dok 52 ff. Eine Anzahl Ansprachen ist ver- 
éffentlicht OL. 
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206) Vgl. SB 20. 4. 25: «Ich freute mich ungemein iiber den kurzen 
Aufenthalt bei ihm und seiner Familie, als ich im April 1922 in 
Upsala weilte... Er ist wirklich ein tief frommer (godly) Mann. > 
Seine Unterredungen mit Séderblom § 124 ff. 

207) Abgedruckt S 112 ff. AU 382 i) sip 

209) P 121. Vgl. Cramer Dok 55. 21°) Abgedruckt P 124 ff. 

211) Tablet 1903, 7 ff.; Animananda II 44 f, 

212) V. WeltkongreB fiir freies Christentum und religidsen Fort- 
schritt, Protokoll der Verhandlungen Berlin 1910, 405, 426 f. 

213) S. meine Schriften «Die buddhistische Versenkung» 2. Aufl. 
1 f., «Die Mystik der Upanishaden» 1925, 1 ff.; Pero Slepcevic, 
Buddhismus in der deutschen Literatur, Diss. Wien 1920. 

214) G. Billing, Brief an den Verf. vom 23. 5. 22; vgl. Dok 53. 

215) Ein Augenzeuge bei Pd 143. 

216) Vgl. Die Sammlung von Zeugnissen Dok 52 ff. Eine kritisie- 
rende Stimme E. Platzhoff-Lejeune, Kirchenblatt fiir die reformierte 
Schweiz, 1922, 99 f. 

227) Pd 145: 218) Dok 55. 

219) Brief vom 25. Juli 1922. Vgl. Gurli Krook, Dok 54. 

220) Brief an den Verf. vom 23. 9. 23. Vgl. AP im Kirchenblatt 
fiir die reformierte Schweiz 1922, 91: « Einigemale fuhr vor uns ein 
Erkennen wie ein Blitz voriiber: das Erkennen eines Johannes des Vor- 
laufers. Hier war ein Vorlaufer groBer Gottesdinge. > 

221) Pf 120. 

222) Vgl. Dok 65 f., 71, 73 sowie Pfarrer Pfisters Brief an den 
Vorsitzenden der _ kanaresischen Mission bei Pf 126, Kirchen- 
freund 1922, 116. 

223) Wherry, Brief an den Verf. 8. 4. 25. 

224) Vgl. SSS: «Gandhi und Tagore waren Christen geworden, 
wenn sie nicht Europa besucht hatten.» Vgl. Gandhis wuchtige An- 
klage: « Es ist meine feste Ueberzeugung, daB das heutige Europa nicht 
den Geist Gottes oder des Christentums vérwirklicht, sondern den Geist 
Satans. Und Satan hat den gré8ten Erfolg, wo er mit dem Namen 
Gottes auf den Lippen erscheint. Europa ist heute nur dem Namen 
nach christlich. In Wirklichkeit betet es den Mammon an. ,Es ist 
leichter, daB ein Kamel durch ein Nadelohr gehe, denn da8 ein Reicher 
ins Reich Gottes komme.‘ Das sind in Wirklichkeit die Worte Christi. 
Seine sogenannten Anhanger bemessen ihren moralischen Fortschritt 
nach ihrem materiellen Gewinn. Schon die englische Nationalhymne 
ist antichristlich. Jesus, der von seinen Anhangern verlangte, daB 
sie ihre Feinde lieben wie sich selbst, hatte nicht miteinstimmen kénnen 
in die Verse: ,Verdirb unsere Feinde, mach ihre schlimmen Plane zu- 
schanden!‘... Und der letzte Krieg hat deutlicher als sonst die sata- 
nische Natur der Zivilisation erwiesen, von der sich Europa beherrschen 
148t. Jedes Sittengesetz ist von den Siegern im Namen der Gerechtigkeit 
gebrochen worden.» 8. 9. 1920 (Jungindien, Aufsatze aus den Jahren 
1919 bis 1922, Auswahl von Romain Rolland und Madeleine Rolland, 
1924, 150 f.). 

225) PC 49; vgl. OL 14, 23. 226) PC 8. 

227) SR II 32 f.; vgl. SG 52. 

228) PC 60; SR I 14; III, 16; vgl. Str 145. Das Gleichnis in anderem 
Zusammenhang gebraucht AC 8 f.; SSM 26. 
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229) Brief an den Verf. vom 14. 5. 25. T 

230) Evangelisches Missionsmagazin 1922, 155; ebd. 154 f. ahnliche 
Zeugnisse. 

231) NM 30; OL 60; vel. 20. 25. 27. 31: PC 10. 90. 103. 116; SR I 14; 
Ill 12; Pf 117. Eine schwedische Freundin weist in einem Brief an 
den Verf. vom 25. Juli 1922 darauf hin, mit welchem kraftvollen 
Ausdruck er die Worte aussprach: <Ich bin nicht gekommen, um in 
Europa Vortrage zu halten, sondern um von Christus zu zeugen. > 

282) Str 71 f. 

233) Sch 109; vgl. Str 167; Pd 154. 

284) PC 66. 235) PC 139; SR I 29. 

286) S 152. 237) PC 131. 

288) PC 132. Der Text lautet: <Ich kannte eure Namen, ich wuBte, 
wer ihr wart.> Es liegt offenbar ein Fehler in der Wiedergabe vor, 
der durch obige Konjektur beseitigt wird. 

25°) SP Cs 1s2 evel Get22. Shells Lo. 

240) SR I 20; III 18; OL 62, 85. 


241) Die im Juni 1923 verbreitete Nachricht von der Ermordung 
des Sadhu in Tibet war ebenso eine Falschmeldung wie 1919. Er 
‘wurde im genannten Jahre auf seiner Tibetreise aufgehalten und zur 
Rtickkehr gezwungen. Vgl. SB, Dok 21. 

Im April 1923 starb der, Vater des SAdhu. Er starb als frommer 
Christ, trotzdem er sich nicht hatte taufen lassen — er wollte durch 
niemand anders getauft werden als durch seinen Sohn, was dieser 
aber ablehnte (s. o. S. 188) (P 130). Im Friihjahr 1924 unternahm 
der Sadhu eine Predigtreise nach Assam (vgl. Rowlands in der Vor- 
rede SSA). Auch in diesem Jahre mifgliickte sein Versuch, nach 
Tibet einzudringen. Ende 1924 hielt er gro8e Evangelisationsver- 
sammlungen in verschiedenen Stadten Indiens; in Gantur hérten ihn 
etwa 15,000 Menschen, darunter viele Hindu und Muhammedaner 
(Dok 9, 37). Im Frithjahr 1925 nahm er an einer Reihe grofer 
Konferenzen in Nord- und Mittelindien teil, Auf der Tagung der 
nationalen Missionsgesellschaft Indiens in Lahore, welche sich mit 
der Frage der Griindung einer indischen Kirche befa8te, wurde ihm 
die Bischofswiirde angeboien, was er jedoch ablehnte mit der Be- 
grindung: <Ich wiinsche keine hohe Stellung, sondern méchte ein 
einfacher und demiitiger Diener des Herrn bleiben.» Doch wurde 
er gendtigt, den Vorsitz des Ausschusses zu itbernehmen, welcher die 
indische Nationalkirche vorbereiten soll. SB 29. 4. 25. 

Seit dem Tode seines Vaters hat Sunder Singh das volle Ideal der 
asketischen « Heimatlosigkeit » aufgegeben und ist wie die christlichen 
Ménche zur stabilitas loci tibergegangen. Auf Wunsch seines Vaters 
kaufte er mit dessen Geld ein altes Missionshaus in Subathu am FuBe 
des Himalaya, in dem ein Freund, der Arzt des dortigen Leprosen- 
heims, Wohnung nahm (vgl. 0. S. 260 Anm. 101). Die Familie dieses 
Arztes Uubernahm die Sorge fiir seine leibliche Wohlfahrt. Die Kinder 
des Arztes sind die taglichen Spielgefahrten des SAdhu, dieses grofen 
Kinderfreundes, man kann sagen dieses groBen Kindes. Ein Lungen- 
leiden zwang ihn im Sommer 1925 in ein anderes hygienisch ein- 
wandfreies Haus in Subathu iiberzusiedeln. 

242) PC 160 f. 
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Ill. Das religidse Leben des Sadhu. 


1) Die legenda aurea der hinduistischen Krishnaverehrer. Vegl. 
Winternitz, Geschichte der indischen Literatur III 1920, 127. 

2) Str 168. 8) PC 88. 

4) Mk. 6, 46; Luk. 6, 12; 9, 28. 5) Str 82;.S 127,.134. 

®) Séderblom, Tre livsformer 27. Zusammenhangende Predigten 
uber das Gebet S 112 ff.; SR I 16 ff.; III 38 ff.; PC 22 ff.; OL 39 ff.; 
B 20 ff.; NM 26 ff.; s. ferner MF Kap. 3, p 27 ff., po 25 ff., Str 77 ff. 

7) Vgl. Secretan, Pf 135. 8) OL. 39, 53. 

*). SR Il33; PG. 22. 

10) Vgl. Das Gebet, 2.—5. Aufl. 2, 290. 

11) SSA 14; MFp 28, po 25; Str 59; vgl. Str 81; SR I 16; MFp 


30, po 27. 
42); S119, 161: 13) SR I 16; vgl. Str 80 f. 
44) S 115; vgl. SSA 16. 15) § 113; Str 43. 
16) PC_-106. AT) SA CT33: 


18) PC 25 f.; Kiener 69. 

19) § 185 f. Die Stelle erinnert an das schéne Gebet der 
Brhadéranyaka-Upanisad I 3, 28: «Aus der Unwirklichkeit fthre 
mich zur Wirklichkeit, aus der Finsternis ftihre mich zum Licht. » 

20) SR Il 34; OL 36; vgl. PC 24. 

21) SR II 18, 33; PC 73; S 122; SR I 6. Das Bild vom Schliissel 
findet sich auch in der abendlandischen Frémmigkeit (Augustin, 
De temp. serm. 226) wie im Islam (Mittwoch, Zur Entstehungs- 
geschichte des islamischen Gebets und Kultus, Abh. d. Berlin. Akad. 
d. Wiss. 1913, 5). 

22) Ansprache im Dom zu Skara (undatierter Ausschnitt der 
Tageszeitung von Skara). 

23) GW 35. 

24) Brhad-aéranyaka Upanisad II 1, 20. 

25) OL 48. 

26) Das Verhaltnis von Deus absconditus und Deus revelatus ist 
am feinsten ausgesprochen im 11. Gesang der Bhagavadgita (iibs. 
Schréder, RStV, 51 ff.; vgl. R. Otto, Das Heilige, ® 1922, 230 ff.) und 
bei Luther (reichhaltiges Stellenmaterial bei Theod. Harnack, Luthers 
Theologie I, 115 ff.; vg]. besonders die unten S. 273 Anm. 55 angefiihrten 


Stellen). 
27) Vgl. Str 14, 95. 28) § 100; PC 124, 
20) PC 149; SR II 26; OL 24. 30) PC, 95s.SR VET 18: 
s1) SR I 2; PC 42, 40; vgl. 88, 133; SR I 14, 20; III 13; OL 23. 
82) S$ 223. 33) NM 26 f. 
34) § 112; SR I 20; III 38; OL 40; Str 78; B 23; PC 164; SSA 31. 
85) § 113; OL 40. 36) MF p 32 f., po 29. 
37) Vgl. Dok 2, 5, 9, 28. 38) NM 34; vgl. 32. 
39) SR I 18; vgl. Lauterburg. 40) Str 78; SR III 38. 
41) NM 28. 


\ PC 145 ff.; SR II 22 f.; Str 79. 

) Str 78 f.; Kiener 311; NM 28 f.; AC 25 f. 

44) MF p 29, po 26 f.; vgl. SSM 63; Str 80; SR III 40; GW 34. 
) GW 33. 

) Pc 16; OL 39; vgl. MF p 28, po 25; SR II 39; SSA 18. 
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47 
49) 
51) 


) GW 34. 48) MF p .89, po 35. 
B 23. 50) GW 38. 
Vgl. «Die buddhistische Versenkung>, 2. Aufl. 8 ff., 45 ffs Diet. 
52) Vgl. «Das Gebet>, 2.—5. Aufl. 342 ff. 
58) Vgl. «Die buddhistische Versenkung >» ? 16, 46, 74 ff. 
54) Vgl. «Das Gebet>, 2.—5. Aufl. 310 f. 
55) Str 83, 46; SSS; vgl. «Das Gebet>, 2.—5. Aufl., 288. 
56) Vgl. «Das Gebet>, 2.—5. Aufl., 285. 
7) Str 83. 58) Pf 146. 
59) Vgl. vor allem die Ansprache in Leipzig tiber « Betrachtung 
und Gebet > auszugsweise abgedruckt B 20 ff. 

60) PC 109, 161 (vgl. 164); SR IIIf 46; GW 41; vgl. AC 24; B 22. 

61) Str 83. 62) GW 92. 

63) MF p 3. 64) MF p 70; po 62. 

65) Meinertz, KélInische Volkszeitung 1924, Nr. 364; 14. 5. 24. 

66) Acta B. Franc. ed. Sabatier 36 (< Herr, ich habe nichts und 
liebe nichts und will nichts au8er dir >). 

67) JIT. 59) 6: TIL 175. Wiewcir. Wlet5, 12 Veo 7 4 eit oc VO 
du bist, da ist der Himmel», <tue mit mir, wie dir beliebt», <ich 
bringe mich dir heute dar als ewigen Sklaven>, <du bist ganz mein 
-und ich ganz dein.» 

68) < Bittet nichts von Gott auBer Gott selbst.» Serm. 332. 

69) «Das Gebet>, 2.—5, Aufl., 308. Vgi. Tagores Gebet < Zum 
anderen Ufer» (Gesammelte Werke, Kurt Wolff Verl. II 307: «Es ist 
mir nicht um die Gabe der Liebe, sondern um den Liebenden selbst. >» 

70) Im. III 2i (« Du hast mich zuerst erregt, da8 ich dich suchte. >); 
vgl. «Das Gebet >, 2.—5. Aufl., 225 ff.; 5. Aufl., 579. 


71) Pd 104. 72) Vgl. Str 90. 

78) Pf 114; Vgl. Str 90. 74) Str 89 ff.; besonders 106 ff. 
75) Str 90. 76) Hosten, CH 1925, 55. 

77) Str 108. 


78) Vgl. «Das Gebet>, 2.—5. Aufl, 309 ff. «Die buddhistische 
Versenkung » 2 14 ff., 51 ff. 

7°) Str 108. 

80) Ueber Ekstase vgl. « Das Gebet>, 2.—5. Aufl., 253 f. (Literatur 
524); «Der Katholizismus> 502 ff. Wgl. besonders die Schilderung 
der Ekstase in Teresas Autobiographie (Vida c. 18 f., iibs. Hahn- 
Hahn 226 ff.). 

81) Str 107. 82) Str 108; Kiener 309. 

88) Str 107. 

84) Vgl. die feinen psychologischen Ausfiihrungen von S. Behn, 
Ueber das religiése Genie, Archiv fiir Religionspsychologie I 1914, 45 ff. 


7 Str 108. Sey oSir 107. 
87) Kiener 309. 
88) Str 109, 118. 89) Str 29, 98, 109. 


90) Str 108 f.; Kiener 309; SSA 43. Vgl. Teresa, Vida c. 19, iibs. 
Hahn-Hahn 239 ff. 

91) Str 110. 92) Sir’ 89. 

3) Eine seiner Ekstasen (« Gebete >) dauerte, wie er in Edinburgh 
erzahlte, vier Stunden. Kiener 309. Vgl. Str 107. 

BA) Stir 2on oo: 95) Str 120; Kiener 309. 

98) Str 84, 47. 
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87) Uebers. v. L. Schroeder, RStV. 

8) Uebers. v. K. E. Neumann, Miinchen 19232. 

®9) Uebers. v. K. E. Neumann, Miinchen 19232. 

100) § 203; SR II 17. 101) § 202, 204. 

102) Sir 60. 108) Str 61; vgl. NM 34. 

104) Tre livsformer 36. 105) Pf 115, 

£08) SR lie 26:5 PG) 149; OL 24.. 107) 5S) 207: 

108) SR III 37. 109) ESR a7; PG) 50, OL, 21,45: 


) PC 28; vgl. 87; P 84. 

114) PE 14;.SR J 13; vgl. P 53; Str 65. 

112) OL 10 f.; S 121; PC 5; vgl. SR I 20; Str 35. 
) GW 35 f.; PC 109; vgl. MF p 67, po 59. 


SR I 17; vgl. Str 128 f.; MF p 53, po 48, Kiener 312, AK 26. 
AK 26. Weitere schéne Gleichnisse Med IV. 
Dok 2, 18. 126) Dok 11, 184. 
Lauterburg. 128) MF p 52, po 48. 
SSM 6 ff.; Str 34, 47. 1390) Wien 12, 23; 
131) SSM 8; vgl. Str 66; P 127, 129; GW 71. 
132) Vgl. Erl. 6, 85; 7, 174; 48, 25 f. 
133) Aurora 25, 20. 4134) Chand. Up. I! 3, 3. 
135) SR II 47; PC 149; Str 203. 
136) Pd 129; Str 64; PC 28; vgl. 87, 159; S 207; SSA 5 f., 9, 26, 33. 
137) PC 5. 
138) PC 107, 15; OL 59, 48; S 122; SR III 47; Kiener 309. 
139) S 203; vgl. SR II 25. 140) AK 27, 
141) Joh. 3, 36; 5, 24 f.; 6, 40, 47, 54. Vgl. F. v. Hiigel, Eternal 
Life, Edinburgh 1913, 77 f. 
122) OL 59; S 205; vgl. PC 6, 14f., 60, 74, 121; SR II 15; OL 8 f.; 
SR III 12; MF p 36, po 33. 
143) PC 74, 
144) Vgl. «Der Katholizismus » 492 ff., 511 ff.; «Das Gebet >® 591 f. 
145) The Life of the Spirit and the Life of today 1922, 162. 
146) Lauterburg. 
147) Str 63; SR I 31; vgl. Il 27. Vgl. Med XII, 7: « Wir sollen zuerst 
lernen unser Leben mit dem Herrn im Verborgenen zu fihren und die 
Lektion der Liebe zu empfangen, indem wir zu seinen Fii8en sitzen. 
Dann sollen wir hinausgehen und unsere Mitgeschépfe (fellow-beings, 
d.h alle Kreaturen) so lieben, wie wir uns selbst lieben, und ihnen 
dienen. 
148) SR II 7; NM 32; vgl. SR II 7; PC 48, 79; Str 170. 


12 


114) SG 46 ff. ite) eS Reel le ai. 
228) PG LO: Vel Shell. 27, 
117) Str 130 f. Vgl. das Kapitel tiber < Schmerz und Leiden » Med IV. 
118) Str 34. 
118) MF p 54, po 48; vgl. PC 108; SR III 27 f. 
120) MF p 53, po 47. REN CAME FISh 
122) GW 74. 
123) 

) 

) 

) 

) 


149) SR II 10; vgl. SSM 56. 150) PC 48; SR II 7. 
151) Str 70, 88; SR I 38; MF p 44, po 39; SSM 8. 
152) SR I 31. 163) MF p 45, po 40. 


154) SR Il 36 f.; Str 68, OL 67; MF p 41, po 37; Z: 79 ff. 
Vgl. Dok 10. 
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155) MF p 48, po 43. 156) OL 66. 

157) SR II 10; PC 53; vgl. SR I 31; Il 37; OL 68. 

158) SR II 37 f. 

189) Das Bild von der Rohre findet sich auch bei einer neueren 
katholischen Mystikerin, Lucie Christine, Geistliches Tagebuch, wtber- 
setzt von Romano Guardini, Diisseldorf 1921, 260. 

160) Luthers Werke, Erl. Ausg. 72, 167; 27, 199 (=Weim. 
Ausg. 7, 36). 

161) Er]. 27, 199; 10, 145; 15, 134. 

161b) Vgl. Med I, 3: «Nachdem wir den einsamen Berg des Gebets 
erklommen haben und dort Gott begegnet sind, diirfen wir nicht, 
wie die Jiinger auf dem Tabor es wiinschten, unsere Zeit mit Hitten- 
bauen verschwenden, sondern wir mlissen mit unserer neu gewonnenen 
Kraft zuriickkehren in die Welt der Menschen und das Werk voll- 
enden, das zu tun uns aufgetragen isi. > 

162) Str 42. 163) OL 65; PC 92. 

162) OL 20; PC 92; SSM 54; SSA 23. 

185) Str 67; S 128. 

166) MF p 60, po 52; vgl. SR II 34, PC 161. 

167) SSM 61. 

168) OL 66; PC 91; SSM 55, 9 (vgl. 55, 61). 

168) SSS. 170) T 109. 

171) Erl. 15, 412. Die christliche Redeweise geht ohne Zweifel auf 
das hohepriesterliche Gebet ‘Joh. 17, 11. 14. 16 zuriick. 

172) MF p 31, po 23. 

173) SR II 33; MF p 29, po 27; vgl. Str 47. 

174) PC 95 f.; vgl. Str 190; MF p 8&1, po 28. 

175) § 116; PC 94. 

176) PC 89; vgl. S 117; OL 53; MF p 30, po 27. 

177) § 116 f.; OL 53; vgl. MF p 30, po 27; PC 93 f. 

) PC 94. 4179) SSR Te 3ie 


IV. Die religidse Vorstellungswelt des Sadhu. 


1) SR II 17 f.; vgl. AC 32; PC 17; Kiener 310. 

2) REC 26; eSnelleso: 

8) SR III 14; SSM 61; Str 145; vgl. OL 12, SR II 17, SSS. 

4) GW 63. 5) SG 47, GW 63; Kiener 342. 
8) SRT 32. 7) S 178, 

8) So das Gleichnis von dem in Wasser aufgelésten Saiz und 
von den aus dem Feuer springenden Furken, GW 31, 35. S. Heiler: 
Die Mystik in den Upanishaden 1925, 35 f., 40, 43 f. 

®) So das Gleichnis von dem im Ei eingeschlossenen Kiichlein 
(s. o. S. 175). Tagore, Fliistern der Seele, iibs. von Meyer-Frank, 
Miinchen 1921, 36, 

10) S§ 125; vgl. Kiener 309. 

11) Wo im Sutta-Pitakam psychologische und philosophische Be- 
griffsreihen sich finden (vor allem im Arsiguttara-Nikaya) ist mit 
Sicherheit anzunehmen, daB es sich um doktrindre Umbildungen des 
urspriinglichen Evangeliums Gotamas handelt. 


12) MF p 4; Str 96, 112. 18) Str 92, 158; Pd 136. 
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14) Titel eines vielgelesenen Buches iiber Krishnas Leben. Prema- 
sdgara or The Ocean of Love, transl. F. Pincott, Westminster 1897. 
a) OL 28 f. 
16) Bei Evelyn Underhill, Essentials of Mysticism, London 1920, 
130; dortselbst feinsinnige Ausfiihrungen iiber diese Wesensunter- 
schiede auB8erchristlicher und christlicher Mystik. 
17) Deutsche Mystiker des 14. cents shoe hsg. Pfeiffer II 149. 


18) S 161. 19) PC 88; SR II 29 f.; AK 15. 
20) SR II 37. 

21) Erl. opp. ex. 18, 330; Erl. 50, 182 f., 165. 

22) SSM 16, 48. 23) SSM 16. 

24) Str 127. 25) Str 103. 


26) SR III 23. 

27) SR I 9; S 197; vgl. OL 29; Str 126; PC 134. 

28) SR I 9; III 22 f.; OL 29 f.; vgl. SR I 24: «Die Siinde stiirzt 
uns ins Verderben und zwar nach demselben Naturgesetz, nach 
welchem aus einer Unkrautsaat Unkraut in Fiille wachst. In der 
Tat, tausendfach bestatigt sich das Wort: ,Was der Mensch saet, das 
wird er ernten‘ ... Wir sden ein Korn, aber wir ernten tausend 
Korner. Wir begehen eine Siinde, ernten aber tausendfache Strafe. >» 

29) Str 102. 

ca SR II 24; vgl. PC 147 f.; MF re ae po 17. vgl. S 102. 

31) Brhad-aranyaka-Upanisad IV 4, 

82) Taitt. Brahm. III, 98. 

33) Augustin, Conf. I 4; Bernhard von Ciairvaux. In Cant. 
—— 23, 16. 


$4) S 120; SSA 32. 35) Summ. Theol. I, g 44, a 4. 
36) GW 26. 87) Str 153. 
38) GW 26. 39) GW 43. 
al Str 153. 


41) Vgl. die prachtvolle Schilderung von N. v. Arseniew, Die 
Verklarung der Welt und des Lebens in der christlichen Mystik, in 
« Ostkirche und Mystik >» 1924, 56 ff. 


42) Lauterburg. 48) SSA 51. 

44) GW 45, 40) GW 84 f. 
46) Itinerarium mentis ad Deum c. 2. 

47) Str 49. 48) Erl. 21, 1065. 
49) Str 46. 


50) Erl. Opp. ex. 18, 330; Erl. 50, 182 f., 265. 

51) MF p 9, po 8. 

52) Dieser Gedanke tritt in gewissen Widerspruch mit der Ver- 
sicherung des Sadhu, daB Gott, der ewige Vater, auch im Himmel 
unsichtbar ist. S. o. S. 130. 

53) Str 50; vgl. PC 123. 

54) Vgl. Seuse, Deutsche Schriften, hsg. von Bihlmeyer 206. 

55) Erl. opp. ex. 2, 170 ff.; 6, 292 f.; 19, 22 f. 

56) SR III 6; GW 29 ff. 

87) SRO Si." RC} 525) Str ol. 

58) SR III 6 f.; PC 37 f.; Str 52; Kiener 343. 
59) SR II 20; vgl. III 29; SSM 60 f.; PC 143. 

60) PC 125 f. Ein verwandtes Gleichnis von dem Gottesmann, 

der als Bettler abgewiesen wurde AK 26 f.; SR I 12 f.; OL 78 f. 


Heiler, Sundar Singh. 19 
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61) Ae Pa f. Vgl. SSM 3, Str 52. 62) OL 7; SR II 38. 
OI) ph 64) SR I 25; GW 43; vgl. Str 57. 
Se AK A 
66) SR Il 6 f.; vgl. AC 5; AK 24; PC 47; OL 8; Str 53; MF p 22, 
po 20. 


67) Str 54 f. Vgl. auch das Gleichnis vom Jiingling, der seinem 
Bruder, einem Rauber, eine Botschaft des Vaters brachte und dabei 
sein Leben verlor AK 2 f.; Str 55 f. MF p 43 f., po 39 gebraucht dieses 
Gleichnis zur Veranschaulichung der opfernden Liebe des Christen 
fiir seine Briider. Vgl. endlich das Gleichnis von dem Frommen, der 
unter Raubern missionierte und unschuldig fiir sie zum Tode ver- 
urteilt wurde. Med VIII 2. 

8 


68) SR I 24 f.; OL 7. Vgl. Med VIII 3. 

69) Im LL 125929: .) Str 134; vg]. SG 43, S 163. 

71) MF p 54, po 48. 72) MF p 54f., po 48; vgl. S 163. 

78) SSM 6. 74) OL 71. 

75) Einfithrung ins theologische Studium, Tiibingen 19117, 159. 
) OL 70 f.; vgl. SSA 18; SG 54. 


77) Von dem bei Johannes iiberlieferten Gesprach Jesu mit der 
Samariterin sagt der Sadhu: «Es gibt Leute, die dieses Gesprach ftir 
~einen Mythus, eine Fiktion halten; als ich diese Orte sah, fiihlte ich 
fiir mich, daB das keine Fiktion und kein Mythus ist, sondern eine 
Wirklichkeit. >» PC 55. 

78) MF p 22, po 20. “ 

79) Pf 147; Str 54; vgl. SR I 25. Vgl. das Gleichnis von der Serum- 
eens Med VIII 2. 

80) SSM 46. Vgl. Str 57; GW 46. 81) SR Il 4; 1 29; S 102; SRT 13. 


82) Str 58; OL 58. 83) SR 1-15, 20: 

84) SG 41. 85) PC 154. 

88) Pf 147, 

87) Str 58; vgl. AK 3. Ueber die leibliche Auferstehung vg]. SG 41. 
8) PC 37. 
89) Erl;- opp.ex.. 19,89 ff., 18, 73 ff Erle opp. var! 4; 452eTf= 

Erl. 72;-136 ff., 8?, 171. 
8%) SG 62. 80)" Bel e20 5b itr ft: 
91) Str 48. 82) MF p 65, po 57. 


93) Deutsche Mystiker des 14. Jahrhunderts II 285; vgl. 290; 
deciets Predigten, hsg. von Vetier 1910, 11. 
94) ws 20 II, 254; 15, 93; vgl. Erl. 10, 149. 
95) MF p 387 f., po 34. 
96) SR it 27; PC 86; SSM 60; SR III 29. 
97) PC 123; OL 12; SG 62; SR Il 5, 3; PC 51, 86. 
98) En pays hindou, Ténébres et Lumiére (Zeitschrift), Lausanne 
ee 29; -OL 79. Vel. ‘SSA 23. 
92) (Weim: 140744 Uo Vieloe tiring cn tte 
400) M I 317. 101) Str 48. 
) SR II 9; TTT 9; PC 4 (vgl. $8, 41; 88,952, 124, 126, 140: 
OL 10, 15). 
103) Str 149. 102) MF p 6, po 4 f. 
105) PC 73 f.; vgl. MF p 6, po 5; AK 15. 
106) Seeberg, Dogmengeschichte I? 1908, 474. 
107) MF p 10, po 9; S 163; vgl. Str 185; OL 48. 
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108) Str 100. 

102) MF p 15 f.; po 14 f. Vgl. Med VI. 

110) Belege «Das Gebet>, 2.—5. Aufl. 267, 5 590; Arseniew, Ost- 
kirche und Mystik 63. 


111) SR II 10 f. 112) Vgl. o. S. 29 f. 
118) SR III 28. 114) SR I 20. 

145) SRo 1 1298; vel. WI 173; OL:.19: PC 61;-Str 133. 
116) OL 27 f.; vgl. PC 106. 117) MF p i9, po 18. 
118) OL 18 f; vgl. 27. 119) OL 18; vgl. GW 79. 
120) Str 132; AK 5. 


121) SR II 4; ahnlich AC 81, PC 45, 181; SR III 19, 21; OL 19, 


422) SR’ TEE 25; vel. AK. 9. 

123) Das itridentinische Axiom findet sich fast wértlich bei den 
altlutherischen Theologen Kénig, Quenstedt und Hollazius. Vgl. 
E. Weber, Der Einflu8 der protestantischen Schuiphilosophie auf die 
altlutherische Dogmatik, Leipzig 1908; Séderblom, Religionsproble- 
met inom Kaiolicism och Protestantism, Stcckholm 1910, 276 ff. 

124) SR IE-4; MF p 25, po 23; PC 46; vgl. OL 19; Str 182. 

125) MF p 25, po 23; vgl. PC 105. 

126) Sundar Singh itibersieht hier jene Formen auf8erchristlicher 
Religion, die gerade hierin mit dem Christentum iibereinstimmen. Man 
braucht nur an bestimmte Formen der indischen Bhaktimystik und 
des Mahayana-Buddhismus zu denken. Der japanische Amida-Buddhis- 
mus ist sogar unverfalschtes Luthertum, nur in asiatisch-buddhistischen 
Hiillen. Vgl. vor allem Joachim Wach, Mahayana, besonders im Hin- 
blick auf das Saddharma-Pundarika-Siitra, Miinchen 1925; H. Haas, 
Amida Buddha, unsere Zuflucht. Urkunden zum Verstandnis des japa- 
nischen Sukhavati-Buddhismus, Leipzig 1910, sowie das wundervolle 
Shinran-Drama des japanischen Buddhisten Kurata Hyakuzo, The 
Priest and his Disciples, Tokyo 1922. 

) Sch 104 f.; Str 172; vgl. 54; AK 13; SSA 38. 

) Erl. 72, 183; 137, 302; 12?, 431. 

129) SG 67. 

) De decr. 14; c. Ar. or. I 38; II 47. 

) Stellen <Das Gebet> 5. Aufl. 589. 

) Weim. 2, 535. 488) SR Il 21 f PC 93, 145. 
134) MF p 35, po 32; vgl. GW 104. 

SR II 22; vgl. SSM 63; Kiener 342. 

GW 31. 136b) Str 98. 

PC 93; SSA 27. 

Ausfiihrlich Pd 125; vgl. Z. 85 f. Eine ahnliche Begeben- 
heit Zz 52. 

189) Ausfiihrlich Pd 126; vgl. Z: 63 f. Eine Ahnliche Begeben- 
heit Z: 73 f. 

140) Ausfiihrlich OL 21 f.; PC 118 f.; Str 163; vgl. AK 19, 33; 
SSA 9. Abweichend Pd 129. 

141) Ausfiihrlich Pd 47; Zz 51. 

142) Pd 45; SSA 4; Z. 92 f.; Str 25; eine &hnliche Begebenheit Z: 74. 

148) Ausfiihrlich PC 62 f., OL 45 f.; vgl. SR I 27; Z. 93 f. 

144) Ausfihrlich Pd 41 f.; Str 83 f.; vgl. Z2 88 f. Ueber die 
Geschichtlichkeit der Begebenheit s. Dok 10, 19, 172 ff. 


i“ 
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145) Ausfiihrlich PC 63 f., 126; vgl. Zz 81 f. 

146) Ausfiihrlich SR II 8 f. 

147) SR III 14 f. Eine andere Variation dieser Wundergeschichte, 
welche noch deutlicher die Ziige der Bekehrungsgeschichte des Sadhu 
tragt, OL 82. 

148) Str 164; PC 7 f. 129) SSM 48 ff. 

150) AC 6; OL 12 f.; abweichend AC 27. 

151) OL 34 ff., 72; Vgl AC 16. 4152) AK 33 f.; PC 74 f.; OL 43. 

153) Vg). o. S. 262 Anm. 140. 

154) SR I 14 f.; SSA 27: «Die Armenier versicherten mir, daB diese 
Geschichte wahr sei und nicht vor Jahrhunderten, sondern erst vor 
einigen Jahren geschehen sei. > 

155) PC 128. 

156) Pfister, Albert Schweitzer und Sadhu Sundar Singh (s. o. 
Literaturverzeichnis). 


157) Pfister, ZMR 1922, 18. 158) Vgl. o. S. 52 f. und S. 159. 
159) AK 23 f. Zahir, Saved to serve 9; vgl. Dok 4. 

160) SR WI 12 f. 161) NM 33. 

162) PC 60, 139. 163) PC 110; NM 34. 

164) AK 24; PC 110; PC 14. 165) NM 34. 

466) Lalita Vistara 21; H. Beckh, Buddhismus I 58. 

187) Ein greiser Ménch hatte so hohe geistige Vollkommenheit er- 


langt, da8 er furchtlos den Lowen begegnete, die zu ihm in seine 
Hohle kamen, und sie aus seinem SchoS8e fiitterte (Joannes Moschus, 
Prat. spir. c..2). Ein anderer Anachoret teilte sein Brot mit einer 
Wolfin, die taglich zu ihm kam (Sulpicius Severus, De virtute mon. 
orient. c. 14). Paulus der Einsiedler sagt (Apophtegmata patrum, Migne, 
PG 65, 381): «Wenn jemand die Reinheit erlangt hat, so wird 
ihm alles untertanig, wie dem Adam im Paradies vor dem Siinden- 
fall». Sulpicius Severus (a. a. O. c. 15) sagt: «Das ist die Kraft 
Christi: zu seiner Ehre wird verstandig das Vernunftlose, zu seiner 
Ehre zahm das Wilde.» (Vgl. Nicolas Arseniew, Die Verklarung der 
Welt und des Lebens in der christlichen Mystik, in « Ostkirche und 
Mystik », S. 49.) 

168) Cariya-Pitaka III 13; Oldenberg, Leben und Lehre des 
Buddha 19148, 343 f. 

169) Mi P gr. 46, 939; 41, 82; D. Chisholm, The Catechism in 
Examples, London III? 378 f.; Canon Howe The Catechist, London 
1917, II 563; CH 1924, 17 f., 34 f.; Stimmen der Zeit 1924/5, 118. 

170) CH 1925, 135; KM 1925, 264. 

171) Winternitz, Geschichte der indischei. Literatur II 167; vgl. die 
Ausfiihrungen von Ehrhard Schlund, zit. Dok. 119. 

172) Vgl. die AeuBerungen von [Freunden des SAdhu Dok. 176. 

173) Rev. Redman, der ihn getauft, sagt: «Es ist unméglich, die 
Exaktheit der Erzahlungen, in denen das Wunderbare erscheint, zu 
beweisen oder zu widerlegen> (Brief an den Verfasser 25. 5. 25). 

174) Vgl. Dok. 177. 

175) PC 5, 105, 119; 17; vgl. Str 161. 

176) GW 37. 

4177) MF s 55, po 35 f., abweichend p 39. Vgl. SR III 45. 

178) SR I 29; vgl. OL 23; PC 5, 132. 
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483)-PG 18; vel. 80. 183) SRU1/ 19; 

453) Str 37. 184) P 120. 

185) ZMR 1922, 18. 

186) Persénliche Aussage von Erzbischof Séderblom; Pf 7. 
186b) Vgl. Dok 52. 

SCV eE rie t22)0 236) fc, 192. 170) fe 

188) I. Buch 5. 

189) Oldenberg, Religion des Veda 19172, 530 ff. 

190) Str 94 f.; 102. 

ee Das Folgende vornehmlich nach Str 95 ff., 49. 
192 


H. Grimme, Muhammeds Leben und Lehre II 1895, 159 f. 
SSP Vel PE 21: 

194) One hundred poems of Kabir, transl. R. Tagore 17. 

195) GW 66. 196) SR I 17, III 18; PC 10. 
197) Schiile 11; PC 163. 


198) Sundar Singhs Anschauung von der indirekten, durch 
Christus vermittelten Gottanschauung im Jenseits, widerspricht der 
Tradition der abendlandischen Kirche. Vgl. Benedikt XII, De visione 
beatifica et de novissimis (1336): <Animae sanctorum... vident Dei 
essentiam visione intuitiva et etiam faciali, nulla mediante creatura 
in ratione obiecti visi se habente, sed divina essentia immediate et 
nude, clare et aperte eis ostendente.» Denzinger, Enchiridion 14 
nor. 530. 

199) PC 120; vgl. SSM 2; MF p 13 f., po 12. Vgl. auch das schéne 
Gleichnis yon den Vogeljungen, welche von ihrer Mutter Nahrung 
empfangen, ehe sie die Mutter sehen kénnen. Med II 1. 

200) SR III 22; SSM 34; AK 28; vgl. AK 27. 

201) Ausfiihrlich Str 102 ff. 

202) Str 102 f. 

202a) <« Bei einer Anzahl von Geistern kann ich nichts Bestimmtes 
dariiber sagen, ob sie ewig leiden werden oder nicht. Denn ich erhielt 
nie eine Antwort auf diese Frage in meinen Visionen.> SB 12. 8. 25. 

202b) Med IX, 4 f. Vgl. Med VI, 1: «Das Bése ist nicht ewig — es 
hat einen Anfang gehabt, es muB also auch ein Ende haben. » 

203) Literatur bei F. Diekamp, Katholische Dogmatik 1922, III 
3.—5. Aufl, 419 f.; s. vor allem die geistvollen Ausfiihrungen von 
Friedr. vy. Hiigel, What do we mean by Heaven, what do we mean 
by Hell, Essays and Adresses in the Philosophy of Religion 1922, 
105 ff.; The Mystical Element of Religion II 218 ff. 

204) Vita e dottrina 173b bei Hiigel, a. a. O. I 283, II 222. 

205) §. Hiigel, The Mystical Element, II 225 f. 

206) Sexteen Revelations of Mother Juliana of Norwich, with a 
Preface by G. Tyrrell, London, 1902, 73 ff. 

207) Vgl. G. Anrich, Clemens und Origenes als Begriinder der Lehre 
vom Fegfeuer, in: Theologische Abhandlungen, Festgabe fiir H. J. 
Holtzmann, 1902, 95 ff.; J. Késtlin, Apokatastasis, Realenzykl. f. prot. 
Theol. u. Kirche I 616 ff. 
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208) Krause, Ju tao fo, Die religidsen und philosophischen Systeme 
Ostasiens, 1924, 426. : 

209) Mk. 9, 43 ff.; Mt. 25, 41, 46. 

210) Mt. 10, 28 spricht deutlich von einem <Leib und Seele in 
die Hélle verderben » (azodéou), Mk. 8, 35 von dem < Verlieren des 
Lebens > (daodécac), Mt. 18, 14, Luk. 9, 25 von einem < Verloren- 
gehen » ‘dzolgodat); «Sohn des Verderbens » (vids dmmwdeias Mt. 7, 13) 
und «Sohn der Hélle» (vics yeévyns Mt. 23, 15) sind Synonyme. 

211) 1. Kor. 6, 9; 15, 50; Gal. 5, 21; Eph. 5, 4. 

212) dxdldvodac Rom. 2, 12; 1. Kor. 8, 11; 15, 18; dzodducuevor 
1. Kor. 1, 18; 2. Kor. 2, 15; 4, 3. 9; awa@deca Rom. 9, 22; Phil. 1, 28; 
2, 19; dlstoos aicdvios 2. Thess. 1, 9. 

218) 1. Kor. 15, 24 ff. 

214) Joh. 8, 21. 24. 51; 12, 35. 46. Auch das Bild von der Ver- 
brennung der unniitzen Reben (15, 6) legt den Gedanken einer Ver- 
nichtung nahe. Vgl. Apok. 20, 14; 21, 9: Der Feuersee, in den die 
Verdammten geworfen werden, ist der <«zweite Tod >. 

215) Aurora 23, 11; 25, 20. 

216) MF p 61, po 54. Vgl. Med XI 2: « Hélle bedeutet eine Daseins- 
form, in welcher der Mensch durch die Austibung seines freien Willens, 
im Ungehorsam gégen Gott, einen Zustand des Leidens in seiner eigenen 
Seele erzeugt. Hdlle ist nicht der Name fiir einen besonderen Ort; 
denn wenn es ein Ort ware, dann hatte Gott, der an allen Orten ist, 
einen Teil seines Wesens in der Holle; aber das ist unméglich. Hdlle 
ist vielmehr ein Zustand, der nicht in Gott existiert... Wo immer Gott 
ist, da ist der Himmel oder das Gottesreich; aber Gott ist iiberall 
gegenwartig, darum ist der Himmel iiberall. Da sein treuer Diener 
das wei8, ist er iiberall und unter allen Umstanden und in allen 
Lagen selig, sei es in Leid oder Betriibnis, sei es unter Freunden oder 
Feinden, sei es in dieser Welt oder in der kommenden. > 

217) MI’ p 62, po 55. 218) Str 118, 97. 

219) Vgl. La merveilleuse puissance de la Bible, allocution A las- 
semblée annuelle de la société biblique britannique et étrangére a 
Londres, trad. C. Meylan, Lausanne 1922; deutsch SR III 31 ff., vgl. 
Str 154 ff. 


220) SR I 14. 221) OL 27; PC 91. 

222) Pohl, Vorrede zu MF po 4. 228) SR Iil 31. 

224) SR III 33. 225) Str 160. 

226) SR III 37. 227) SR III 35; MF p 12, po 11. 

228) SR III 382 ff. 228) SR UIT 33 £3 Sir 155 f 

230) Pd 119. 281) DC 91. 

282) Vgl. tiber Schriftinspiration die tiefbohrenden Ausfiihrungen 
von N. Sdéderblom, Om religionsurkunder, FR I 157 ff. 

233) Str 158 f. 

284) Str 158; MF p 12, po 11; vgl. Pf 145. 

235) Erl. 63, 8. 286)" Str 158;"ME2 pet? po eit: 

237) Vgl. Str 142. 


: sith gus 6, 100i, abweichend vom lateinischen Text Erl. opp. ex. 
3, 138. ff. 

239) Eirl eiaw Ol OSse Siskel ods 240) Erl. 63, 114: 

241) In Joannem I 4 (6). 
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42) De consensu evangelistarum I 4 (7); II 6 (18); In Joann. Ev. 
tract, 36.1; 

222 oP riod ella ck, 

oan) Johannes Calvins Auslegung der heiligen Schrift in deutscher 
Uebersetzung hsg. K. Miiller X 4. 

245) Sir 135. Vgl. Edv. Lehmann, Mystik im Heidentum und Chri- 
stentum 1918?, 21 

246) Vgl. besonders Augustinus, De consensu evang. I 4 (7). 

247) Str 155; Pf 146. 228}-MF p 12, po 11. 

249) Vgl. Friedrich v. Hiigel, Der Mystiker und die Kirche, aus 
Anla8 des Sadhu (Brief an Canon Streeter), Hochland 1924/5, 320 ff.; 
fast vollstandig im Auszug wiedergegeben Dok 120 ff. 

250) Plotin, Enn. VI 9, : 

251) Sir 96. Vgl. dazu Med I, 1, wo der Sadhu die Betenden mit 
den Jiingern auf dem Tabor vergleicht. « Diejenigen, welche Gott so 
suchen, werden das Vorrecht der Gemeinschaft der Heiligen haben 
wie diese drei Apostel, welche durch ihre Verbindung mit Christus 
die Gemeinschaft des Mose und Elia kosteten. » 

252) SB, -Dok* 22: 

253) «Der Katholizismus » 87, 99, 637. Vgl. das Wort des Clemens 
Romanus (II ad Cor. 14, 1): «Wenn wir den Willen Gottes tun, 
werden wir aus der ersten Kirche sein, aus der Kirche des Geistes 
(é tho éxxdnolas tHS mooddtns tHS avevuatixijs), die vor Sonne und 
Mond geschaffen ist.» «Die heiligen Biicher und die Apostel sagen, 
dass die Kirche nicht aus dieser Zeit (viv) sei, sondern von Anfang 
an (dvm¥ev, das bedeutet zugleich ,von oben’); denn sie war geistig 
wie auch unser Jesus. > 

254) «Der Katholizismus» 415 ff. Vgl. Katholischer und evange- 
lischer Gottesdienst >», 2. neu bearbeitete Auflage. 

255) ¢«...in illo Jesu Christi mysterio angelorum choros adesse, 
summis ima sociari, terrena caelestibus iungi unumque in visibilibus 
invisibilibusque fieri.» Dial. 4, 58. 

256) SB, Dok 22. Die Behauptung, daB der SAdhu seit der Riick- 
gabe seiner Predigterlaubnis (1911) bis zu seinem Aufenthalt in Eng- 
land (1920) keine anglikanische Kirche mehr besucht habe (Kiener 
306), ist falsch. Brief von Rev. Redman an den Verf. 25. 5. 25. 


257) Pf 134; Sch 118; Str 37. 268) Str 23. 
259) Str 119; vgl. 197. 260) SB Dok 1, 4. 
261) Str 119. 262) Str 19. 


263) Brief von Rev. Redman s. o. S. 37. 

264) SB, Dok 22; Str 85. 

265) Str 85; SB, Dok 1, 22. Aehnlich Luther, Weim. 2, 715: <An dem 
Glauben liegt es all miteinander; der allein macht, daB die Sakramente 
wirken, was sie bedeuten. > 


266) § 134 f.; Str 84. 267) Vgl. Str 135. 

268) Animananda, Svami Brahmabandhav Upadhyaya II 25. 
269) SB, Dok 1. 270) SB, Dok 4. 

271) OL 15. 


272) Zitiert «Das Gebet>, 2.—5. Aufl. 432. 
273) «Das Gebet>, 2.—5. Aufl. 325 ff., 5 597. 
274) Rom. 15, 5 f.; Ignat. ad Magn. 7, 2. 

275) Str 178. 
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276) Zacharias, An anglican view on Sundar Singh, CH 1925, 
103; vgl. «Die buddhistische Versenkung > 12?. 


277) OL 74. 278) Str 19. 
279) SSS. 280) Wiedergeburt 7, 5. 
281) SR II 48. 282) Pd 144. 


283) Codex juris canonici can. 1328, 1342; vgl. Sagmiiller, Lehrbuch 
des katholischen Kirchenrechts I? 1914, 81 ff. 

284) Pf 134; SR III 17, 48; PC 164, 76; vgl. Str 23, 85. 

285) S 136, 138. 286) Str 23. 

287) Westminster Gazette, 10. Marz 1920, bei Pd 144. 

288) Str 172; PC 165; vgl. Pf 138; Str 23. 

289) Westminster Gazette bei P 102 (Pd 144). 

290) PC 165; vgl. SR IIE 48. 

291) SB, Dok 1; SR III 48; PC 165. 

292) Ignat., Ad Smyrn. 8, 2. 

293) Vgl. «Der Katholizismus > 97 ff. 

292) GroBer Katechismus 3. Artikel, Erl. 21, 101; Kirchenpostille 
Erl, 92, 285. Vgl. Calvin, CR 33, 39: « Parce que nul n’obtient pardon 
de ses péchés que premiérement il ne se soit incorporé au peuple 
de Dieu et persevére en unité et communion avec le corps de Christ: 
et ainsi qu’il soit vrai membre de l’église. > 
_294b) Vgl. die wundervollen Ausfiihrungen iiber Christi dauernde 
Inkarnation bei Clemens Romanus, ad Cor. 14, 2 f.: «Ich glaube, 
Yhr wi8t wohl, daB die lebendige Kirche der Leib Christi ist... Die 
Kirche war geistig wie auch unser Heiland, aber dieser wurde offenbar 
in dea letzten Tagen, damit er uns erlése. Damit wurde auch die Kirche, 
die geistig ist, im Fleische Christi offenbar und machte uns klar, daB, 
wenn jemand von uns sie im Fleische ( 2 t# oagxi ) bewahrt und 
nicht versehrt, er sie im heiligen Geist erfassen wird; denn dieses 
Fleisch ist das Abbild (dvtitumos ) des Geistes; und niemand, der 
das Abbild versehrt, wird das Urbild (ad@evtxdv) erfassen. Darum 
spricht der Herr, ihr Briider: Bewahret das Fleisch, auf da8 ihr des 
Geistes teilhaftig werdet. Wenn wir aber behaupten, daB das Fleisch 
die Kirche ist und der Geist Christus, dann versiindigt sich der, welcher 
sich am Fleisch versiindigt, an der Kirche; und ein solcher wird nicht 
des Geistes teilhaftig, welcher ist Christus. > 

295) Juli 1904 (mach seiner kirchlichen Verurteilung); Anima- 
nanda II 36. 

296) Brief an Canon Streeter (das Original wurde mir von Friedrich 
v. Hiigel zugesandt); Hochland 1924, 326 f.; der betreffende Abschnitt 
abgedruckt in SAdhu Sundar Singh 1.—3. Aufl. 198. 

297) Essays and Adresses in the Philosophy of Religion 1924, 264. 

298) PC 167. 229) “Sp Doke22. 

300) Tre livsformer 37. 801) CH 1925, 104. 

801b) Vgl. das Urteil eines indischen Christen, S. Ambrose in 
Royapettah: < Ein aufrichtiger Sundar Singh, der keiner Denomination 
angehort, hat fiir die Gemeinschaft mehr getan als eine Menge wohl- 
geschulter Evangeliumsyerktinder aus den vielen Denominationen in 
Indien... Das gegenwartige Verlangen in Indien geht nicht nach 
Bischéfen, Papsten und Leitern von dem modernen Typ der Organi- 
satoren, sondern nach Aposteln und Propheten von dem _ urkirch- 
lichen Typ der Landleute und Arbeiter im Weinberg des Herrn. Die 
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Eigenschaft eines indischen Bischofs wird die sein, die wir in Sundar 
Singh finden — der ein Leben der Selbstverleugnung, das Leben eines 
vanaprastha oder Anachoreten lebt und frei ist von zeitlichen Be- 
Strebungen. » Christian Patriot 4. 4. 25. 


902) §. o. Anm. 194. 303) MF p 26, po 22. 
204) Str 104. 305) § 144 

306) SR I 15; OL 13; SR II 32; PC 66; vel. "166, 

307) § 160, 141. 308) OL, 83; Str 181. 


) GW 90 f. 

) S 160; Str 186; S 141, 156. 

811) Animananda a. a. O. II 57. 812) Pd 89. 
) S 145; PC 164; vgl. S 151; Str 181. 


V. Sundar Singhs Bedeutung. 


1) In cant. serm. 58, 2. Vgl. «Der Katholizismus» 512 ff.; «Das 
Gebet > 5. Aufl. 591 f. 

2) «Wenn es Heilige in dieser Welt gibt, so bitten wir sie, fiir 
uns zu beten. Wenn sie nun im Himmel sind, kénnen sie es dann 
nicht viel wirksamer tun?> SSA 44; vgl. Dok 5. 

3) Vgl. Meinertz, Kélnische Volkszeitung Nr. 364 (14. 5. 24): 
Sundar Singh < steht katholischem Empfinden sehr nahe... Wenn ihm 
das Verstandnis fiir die Kirche in ihrer ganzen Tiefe und Weite ein- 
mal aufgehen sollte, so gehérte er meines Erachtens auf die Seite 
der katholischen Frémmigkeit >. 

4) Zu weit geht das Urteil des anglikanischen Hochkirchlers 
Zacharias: «Sundar Singh ist ein so typisch protestantisches Produkt 
des modernen Indien.» CH 1925, 105. 

5) SB, Dok 16. 

6) Recherches des sciences religieuses 1922, 16 f. Auszug Dok 112. 

7) Str 87. 8) Str 193. 

®) SR II 26; S 214. 

9a) Vgl. Med XII, 7. « Einige betrachten die Familie und andere 
Pflichten als Hindernis. Angela von Foligno begliickwtinschte sich 
beim Tod ihrer Mutter, ihres Gatten und ihrer Kinder, da sie dieselben 
als ,groBes Hindernis auf dem Wege zu Gott’ betrachtete. Aber daB 
wir all diese Pflichten in Selbstaufopferung erfiillen, das ist ebenso 
Gottes Wille, wie da8 wir unsere Tage in Gebet, Fasten und Nacht- 
wachen hinbringen. > 

®b) SSA 50. 

10) Vgl. Jul. Richter, Indische Missionsgeschichte 1923. 

1i) Vgl. meine in Vorbereitung befindliche Schrift: « Christlicher 
Glaube und indisches Geistesleben >. 

12) Nach der Volkszéhlung vom 18. Marz 1923 ergeben sich in 
Britisch-Indien folgende Zahlen: von 318,942,480 Einwohnern 4,754,079 
Christen (darunter 4,452,276 Einheimische), 216,734,586 Hindu, 
68,735,233 Muhammedaner, 11,571,268 Buddhisten, 9,774,611 Ani- 
misten. KM 1922/3, 123. 

18) Zit. von Schmidlin, Zeitschrift f. Missionswissenschaft 1924, 218. 

12) Hindu and Christian Sadhuism, International Review of 
Missions X (1920, 525 ff.). 

15) Vgl. H. v. Glasenapp, Hinduismus 448 f. 
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146) Tre livsformer 51. 
17) Str 178. é 
18) Sophia 1898, 78 bei Animananda a. a. O. II 61. 
19) S 284 f. 

) §. o. Kap. IV Anm. 9. 
20) Ausfiihrlich PC 115; Str 46; vgl. MF p 34, po 30. 

21) Die Literatur zum Folgenden « Die buddhistische Versenkung >? 
30, 33 ff., 82 f. 

22) Yom ,Geistleib‘, der im ,physischen Leib’ enthalten ist, und 
in der Ekstase frei wird, redet der SAdhu wiederholt. Naheres Str 
95, 101, 108. 

23) Str 95. 24) Vgl. Str 167. 

25) Sir 100 (vgl. 49) erzahlt der Sadhu, da8 er in der Ekstase beim 
Anblick Christi <« das Gefiihl des Wiedererkennens » hatte, gleich als ob 
er ihn schon langst gekannt hatte, <ein Gefiihl, das alle empfinden, 
die zum ersten Mal in das himmlische Reich eingehen». Er _ be- 
merkt ferner, da® er noch nie jemand gefunden habe (er meint offen- 
bar keinen Christen), der dieses gleiche Erlebnis der ,Wiedererkennt- 
nis’ gehabt habe, sonst hatte er ihn gerne darum befragt. Der Sadhu 
iibertragt hier unbewu8t weitverbreitete Yogaerlebnisse in die christ- 
liche Erlebniswelt. Vgl. auch GW 42 f. 

26) § 226. - 27) Str 131, 101. 

28) SSM 6; vgl. SG 25 ff., AK 6. 

28a) Vgl. «Die buddhistische Versenkung»? 31 f.; H. Beckh, 
Buddhismus 19202, II 94 ff.; Abbildung bei A. Waddell, The Buddhism 
of Tibet or Lamaism 1895, 18. 

28b) Str 74. 

\ESRIE 30 Si:svavele Str vost: 

) Vgl. Farquhar, The Crown of Hinduism 248 ff. 

) Vgl. Oldenberg, Buddha® 146, 198 f.; 214. 

ESR UG 20Ff Uvelastriom.:s bata: 

eSitra7 2 

) Vgl. «Die buddhistische Versenkung >»? 45 ff. 

) SSS. 

) Vgl. P. Deussen, Allgemeine Geschichte der Philosophie II 1, 1899. 

37) Vgl. Louis de la Vallée Poussin, Bouddhisme, Opinions sur 
histoire de la dogmatique 1909; Suzuki, Outlines of the Mahayana 
Buddhism 1905. 

38) R. Otto, Vishnu-Narayana, RStV, Jena 19232; Der Siddhanta 
des Ramanuja, Tiibingen 19232; H. Schomerus, Saiva-Siddhanta, 1914. 
Estlin Carpenter, Indian Mediaeval Theism, 1921. 


89) PG 48; Str 142. 40) Ausfihrlich Str 147. 
41) Str 143. 42) PC 104; vgl. Kiener 342. 
43) Str 147. 


44) Majjhima-Nikaya vol. I p. 426; Die Reden Gotamo Buddhas, 
libs. K. E. Neumann? 1921, II 148 ff.; H. C. Warren, Buddhism in 
Translations, Cambridge 1896, 117 ff.; Auszug bei Oldenberg, Buddha® 
315 ff.; Beckh, Buddhismus I 118 f. 

45) GW 67. 

48) Brh.-ar.-Up. I 4, 10; ChAnd.-Up. VI 8 ff. Heiler, «Die Mystik 
in den Upanishaden > 24 ff. 

47) Str 185. 
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48) S 213 f.; Str 185; vgl. PC 107; SR I 26; Med III 4. Nahere 
Auseinandersetzung mit dem Vedanta SG 21 ff. 

49) Ueber diese Formel s. «Das Gebet», 2.—5. Aufl. 254, 306. 

50) GW 102. Vgl. «Das Gebet>, 2.—5. Aufl. 307. 

51) S 214 f. Vgl. SR II 26; PC 61; vgl. auch das Gleichnis mit 
der Luft, die der Mensch einatmet Str 58 f. 

52) PC 107; vgl. 60 f.; MF p 8, po 7; Teresa, Relaciones IX 10. 

53) S 187; Str 58 f.; AK 1 f.; Kiener 311. Origenes, De princ. II 6, 
5: «Der Logos erfiillt die Seele, so wie das Feuer das Eisen durch- 
gluht.> Aehnlich Bernhard von Clairvaux, De dil. Deo X 2, 8; 
Teresa, Vida c. 19, tibs. von Hahn-Hahn 231; Sankara, Atmabodha, 
zit. W. Bonsels, Indienfahrten, Frankfurt 1921, 231: « Wie eine Eisen- 
kugel durchgliiht ist vom Feuer, so durchdringt das Brahman das 
ganze All innen und auf8en mit seinem Licht. > 

54) AK 1. 

55) Vedanta-Sfitra, Sacred Books of the East 34, 199: < Ein Gott 
kann so viel Leiber annehmen als ihm gefallt. > 

56) SG 30; vgl. Animananda I 48 ff.; II 57 f. 

57) Ueber die Bedeutung des Kastenwesens vgl. Farquhar, The 
Crown of Hinduism 248 ff.; J. Richter, Indische Missionsgeschichte?, 
361 ff. C. Becker, Indisches Kastenwesen und christliche Mission, 
Aachen 1921. 

58) Animananda IJ 60. 59) Naheres Str 180. 

80) Die Geheimlehre des Veda. Leipzig 19114, IX f. 

61) Vgl. Sdéderblom, Tre livsformer 13; Str 189. 

62) Brief an den Verf. 8. 5. 25. 

63) The Making of modern India 1924; Dok 51. 

64) Kin Ansatz zu einer solchen Synthese liegt in der Verbindung 
des johanneischen Gerichtsgedankens mit dem indischen Karma- 
Gedanken (s. o. S. 124 ff.). 

65) Brief an Canon Streeter, Marz 1920; abgedruckt Hochland 
1924/5, 326 f. 

66) Animananda II 37 f., 61. 67) Hiigel a. a. O. 327. 

#8) Vath, KM 1921/2, 225 ff. 

69) Zeitschrift fiir Missionswissenschaft 1924, 201 ff. 

70) Vgl. das Kapitel: «Sundar Singh im Urteil der abendlandischen 
Geisteswelt » Dok 96 ff. 

71) Brief an den Verf. 9. 3. 25. 72) Pf 142; vgl. 148. 

73) PC 24, SR I 23; vgl. III 15. 

73b) Karl Barth, Roémerbrief 19237, 300. 

74) The life of the spirit and the life of today 1922, 163. 

75) Kirchenblatt fiir die reformierte Schweiz 1922, 91. 

78) Sa 14088; PC.1075 vel> 121. 77) GW 39; AC 23. 

77b) Lauterburg. 78) Tre livsformer 27. 

79) PC 163; Pf 148. 80) Contra ep. Manich. 1, 5. 

80a) Ueber die Einschrankung des asketischen Armutsideals s. o. 
S. 260 Anm. 101; S. 268 Anm. 241. 

80b) Essays and Adresses 57 f. 

81) Kirchenblatt fiir die reformierte Schweiz 1922, 91. 

82) Kiener 345. 83) Pf 148; PC 100, 158. 

84) Str 157; noch scharfere Aeuerungen SG 51 ff. Vgl. dazu meine 
kritischen Bemerkungen SG 86. 
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85) SR II 14. 86) § 150; Lauterburg. 

87) Str 145; PC 65. 88) SB, Dok,, 15. 

89) Geleitwort zu <Apostel oder Betriiger >», Dok VII f. 

80) Un immense événement: Jésus-Christ suscite aux Indes un 
nouveau saint Paul, < L’Ordre Chrétien >, édité par Raymond de Rigné, 
St-Amand-Cher, Mai 1925. Aehnlich der Herausgeber in seinem 
«Appel a messieurs les pasteurs de toutes dénominations » (gleiche 
Nummer). 


91) PC 16; vgl. 24. 92) Dok 25, 33. 
°3) MRW 1921, 807. 
9b) § 263. 


PC 93 


) ; 
%5) § 151; ahnlich SR II 40, PC 156, 163. 


Nachtrag zu S. 165 oben: Sundar Singhs Erzahlung vom Mar- 
tyrium Kartar Singhs ahnelt in auffallender Weise dem Martyrium des 
heiligen Chrysanthus, der nach der Darstellung des Rémischen Breviers 
(26. Oktober) in die Haut eines Ochsen eingeschlossen und der 
gliihendsten Sonne ausgesetzt wurde. 


Beilage I: Theophilus Subrahmanyam. 


Bekehrung und Martyrium eines siidindischen Brahmanen. 


Manche auffallenden Parallelen zum Leben des Sadhu 
zeigt das Leben eines siidindischen Brahmanen Laksmi 
Krsna Subrahmanyam Ariyar, der sich zum Christentum 
bekehrte und bei der Taufe den Namen Theophilus an- 
nahm. Subrahmanyam entstammte einer angesehenen 
Familie der Smarta-Brahmanen-Kaste in Tandschor. Sein 
Vater, ein Regierungsbeamter, war cin tief ernster Mann, 
der taglich mehrere Stunden dem Studium der _ heiligen 
Schriften und der stillen Beirachtung widmete; seine 
Mutter war eine liebevolle, fromme Frau, an der ihr Sohn 
mit gré8ter Liebe hing. Nach dem Willen des Vaters sollte 
dieser ein Sdstr, ein heiliger Lehrer werden; er kam des- 
halb zu einem upddhydya als Brahmanenschiiler. Als er je- 
doch im Alter von 14 Jahren den Vater verloren hatte, wurde 
er von seinen Verwandten auf eine héhere englische Schule 
geschickt. Dort wurde er mit dem Evangelium Christi be- 
kannt und geriet in ernste religidse Zweifel. Das Studium 
des Neuen Testamentes fiihrte ihn noch tiefer in die reli- 
gidse Welt ein. Er faSte den Entschlu8, Heimat und Familie 
zu verlassen und als Wanderasket, als sannydsi umbher- 
zuziehen und die Wahrheit zu suchen. Er legte seine 
Brahmanenschnur ab; nur mit einem leichten, gelb-roten 
Hiiftentuch bekleidet und mit einer metallenen Almosen- 
schale versehen, trat er die Pilgerfahrt an. Von der Sid- 
kiiste Indiens wanderte er zu FuB bis in die Vindhya-Berge, 
nordéstlich von Bombay. Dort trieb er sich in den WAldern 
und auf den Bergen umher; Wurzeln und Krauter bildeten 


*) Vgl. das ergreifende Lebensbild von C. Monahan, London, 
Wesleyan Missionary Society 1922, sowie die deutsche Bearbeitung 
desselben: «Theophilus Subrahmanyam, Pilgerfahrt eines jungen 
Brahmanen », Ziirich, Sekretariat der Kanaresischen Mission 1924. 
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seine einzige Nahrung. In einer Héhle, in der er Zuflucht 
suchte, traf er einen hochbetagten Asketen, einen rsi, der 
das Geliibde lebenslainglichen Schweigens auf sich ge- 
nommen hatte. Subrahmanyam diente ihm und gewann 
seine Liebe. Auf die Fragen des Jiinglings enthtllte diesem 
der Weise in seltsamer Zeichensprache seine geistigen Er- 
kenntnisse, das Geheimnis von pardtman und jivdtman, 
von ,Gott und der Seele‘’. Vierzehn Monate dauerte diese 
Geistesgemeinschaft von Lehrer und Jiinger. Eines Tages 
offenbarte ihm der mahdrsi in seiner stummen Sprache die 
tiefsten Wahrheiten, die sich ihm — unter christlichen 
Einfliissen — erschlossen hatten: « Es gibt nur einen Gott 
— er stieg auf die Erde herab — er gab sein Leben dahin 
fiir die ganze Welt — und diese Wahrheit ist niedergelegt 
in der heiligen Schrift.> Dann wies er den wiSbegierigen 
Jiingling von sich; er solle nun zu den Christen gehen und 
sich tiefer in die Geheimnisse des Heils einfiihren lassen. 
Am andern Morgen war der Alte verschwunden. Alles 
Suchen des Jiinglings nach seinem geliebten Meister war 
vergeblich. Nun trat er wieder die Wanderschaft an; von 
den Vindhya-Bergen zog er empor bis zu den _ schnee- 
bedeckten Hédhen des Himalaya an der tibetanischen 
Grenze. Er gesellte sich zu Bii®ern, die, zwischen vier 
Feuern sitzend, sich um die Erlangung der Ekstase 
miihten; doch er muBte bald die Nutzlosigkeit dieses yoga- 
mdrga erkennen. Da vernahm er eine Stimme: < Zurtick 
in die Vindhya-Berge! » Er wanderte den weiten Weg 
zuriick, kam wieder an die traute Hohle, fand sie aber zu 
seinem Schmerze leer. Eine Stimme rief ihm die Worte 
zu: «Folge mir nach!> In seiner UngewiS8heit flehte 
Subrahmanyam die Nacht hindurch zu Gott: «Erhére 
mich, du héchster Brahman!» Im Morgengrauen erténte 
von neuem die Stimme: «Folge mir nach!» und nach 
Sonnenaufgang horte er zum dritten Male denselben Ruf. 
Er betete mit immer gré8erer Inbrunst: «< Parabrahman, 
éffne dich! >» Plétzlich entdeckte er seinen Schulkameraden 
Raguntha Rao, der nicht ferne von diesem einsamen Orte 
eine christliche Schule leitete. Er ging in sein Haus und 
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widmete sich gemeinsam mit ihm dem eindringenden 
Schriftstudium, besonders der Lesung des Johannesevan- 
geliums. Nach einem Monat fa8te Subrahmanyam den 
Entschlu8, nach Hause zuriickzukehren. Die Nacht vor 
seiner Abreise brachte er im Gebet zu; er flehte von neuem 
um Gottes Offenbarung: <« Wer du auch seist, der du mich 
gerufen hast, offenbare dich mir!» Da plétzlich sah er 
sein Zimmer erhellt von einem wunderbaren Licht, mit 
dessen Helligkeit nicht einmal die Sonne des Ostens sich 
vergleichen konnte. Zu seiner Linken schaute er eine 
Schar Brahmanen mit heller Gesichtsfarbe, sauber und 
stolz, darunter sich selbst; auf der anderen Seite schaute 
er dunkelfarbige kastenlose Parias in Schmutz und Jammer. 
Eine feurige Hand senkte sich auf ihn herab und fiihrte ihn 
zu jenen schmutzigen Armen. Zum zweiten Male senkte 
sich diese geheimnisvolle Hand mit wunderbarem Druck 
auf sein Haupt; ein Feuerstrom durchfloB seine Glieder, 
und wieder erténte die Stimme: «Folge mir nach!» Jetzt 
wuBte Subrahmanyam, da8 er berufen war, den Aermsten 
seines Volkes das Evangelium zu verkiindigen. Er kehrte 
nach Hause zuriick. Der anfanglichen Freude iiber seine 
Wiederkehr folgte bei seinen Angehorigen bald die bitterste 
Enttauschung. Er weigerte sich, die Kastenzeichen zu 
tragen und befleckte durch seinen Verkehr mit den Parias 
die Heiligkeit des Brahmanenstandes. Aus Emporung dar- 
iiber reichten ihm seine Verwandten einen Gifttrank. Tage- 
lang lag er in hohem Fieber darnieder. Kaum gebessert, 
entfloh er nach Madras. Dort empfing er (am 21. August 
1892) die heilige Taufe. Bald aber bemachtigten seine An- 
gehorigen sich seiner mit List und brachten ihn wieder 
nach Hause. Als sie ihn durch freundliches Zureden von 
seinem Christenglauben nicht abbringen konnten, ver- 
suchten sie es mit furchtbaren Martern. Er wurde einge- 
sperrt, auf Granitsteinen der gliihenden Sonne ausgesetzt, 
an eine Sdule gebunden und bis aufs Blut gepeitscht, mit 
gliihenden Eisen gestrichen, angespien, mit Unrat beworfen. 
Doch keine Qual konnte ihn in seinem Glauben wankend 
machen. Mit den innigsten Worten flehte ihn seine Mutter 
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an, er méchte doch aus Liebe zu ihr wenigstens bis zu 
ihrem Tode der Brahmanenkaste treu bleiben. Er aber blieb 
standhaft, eingedenk des Jesuswortes: < Lasset die Toten 
ihre Toten begraben.>» Mit der bittenden Mutter vereinte 
sich die Schwester. Er aber hérte wiederum die Stimme: 
« Folge mir nach!» und blieb unbeweglich. Uebermannt 
von dem Gram, brach die Mutter ohnmachtig zusammen, 
um nie wieder zu erwachen. Nun durchschniti die 
Schwester aus Liebe seine Fesseln und rettete ihn so 
vor dem Mordplan ihres Oheims. In einer abenteuerlichen 
Fahrt gelang es Subrahmanyam, trotz aller Fahndungen 
der Polizei, nach Madras zu entkommen. Nunmehr begann 
er seinen gottlichen Beruf zu erfiillen; er half zwei Metho- 
distenmissionaren in ihrer Arbeit an den verachteten, aus- 
gestoBenen Kastenlosen. 1897 trat er ins geistliche Amt. 
Von 1908—1911 wirkte er als Missionsinspektor unter den 
indischen Plantagenarbeitern in Natal. Dort wurde er mit 
Mahatmé Gandhi befreundet, der als Rechtsanwalt unter den 
dortigen indischen Arbeitern wirkte. Im Jahre 1921 kam 
er als Vertreter der indischen Christen zur Methodisten- 
konferenz nach England. Mag sein Leben und Wirken 
auch an Bedeutung hinter dem des Sadhu zuriickstehen, so 
ist es doch ein ergreifendes Zeugnis ftir die Christusliebe 
und den Bekennermut, deren die indische Seele fahig ist. 
Es zeigt zugleich deutiich, da8 im Leben der indischen 
Christen wunderbare Visionen und Auditionen nichts Un- 
gewohnliches und Unglaubwiirdiges sind. Wie Sundar 
Singh ist auch Subrahmanyam ein Zeuge fiir ein kraftvolles 
heroisches Christentum, wie es in Indien heimisch zu werden 
beginnt. 


Beilage II: Nikodemuschristen in Indien. 


Gesprdch eines indischen Missionars mit einem 
einheimischen Prediger. 


« Lassen Sie mich von einem Erlebnis erzihlen, das 
ich vor nicht langer Zeit hatte. 

Ich hatte gerade meinen Zug an einem  wichtigen 
Knotenpunkt verfehit und mu8te vom Mittag bis zum Abend 
warten. Wahrend des Nachmittags ging ich von einer 
Gruppe wartender Reisender zur anderen und an dem 
weiten Ende eines Bahnsteigs begegnete ich einem ,heiligen 
Mann‘, der in die Seiten eines gro8en Buches vertieft war. 

,Was lesen Sie da, mein Bruder?‘ fragte ich. 

,Was ich hier lese,“ antwortete er Jangsam, wahrend 
er mein Antlitz musterte, ,das wird allein die Probe der 
Zeit iiberdauern.‘ 

,Und was ist das?‘ fragte ich, stark interessiert an 
seiner Antwort. 

,Wenn Sie Zeit haben, so héren Sie, mein Herr‘, sagte 
er. ,Bitte, setzen Sie sich, wir wollen miteinander reden. 
Ich will weiterlesen.* 

« Als ich mich neben ihn auf den Boden gesetzt, fuhr 
er fort: 

,Wer auf das Fleisch sdet, der wird vom Fleisch das 
ewige Verderben ernten. Wer aber auf den Geist sat, der 
wird vom Geist das ewige Leben ernten‘ (Gal. 6, 8). 

,Aber,’ rief ich aus, ,das ist ja aus dem Neuen 
Testament!‘ 

Ja‘, antwortete er, ,und dies ist unsere Sanskritausgabe 
des Neuen Testaments. Dies ist die Wahrheit, Herr, die 
allein dauern wird.‘ 

«Ich sprach mit ihm, bis es Zeit war, in meinen Zug 
einzusteigen, und fand ihn durchaus unterrichtet in allen 
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wesentlichen Stiicken des Christentums und durchaus recht- 
glaubig. Er behauptete, nicht von einem Missionar unter- 
richtet zu sein, und tiberraschte mich durch die Aussage, 
da& seine Quellen der Wahrheit unabhangig seien von aller 
chrisilichen Missionsarbeit, ja, alter als diese. 

,Gibt es viele in Indien, die so giauben wie Sie?‘ fragte 
ich, als ich ihn verlie8, um meinen Zug zu erreichen. 

,»Wir zahlen mehrere Zehntausende. Wir sind uber 
ganz Indien verbreitet. Wir sind nicht als Christen bekannt, 
aber Christus kennt uns und wir kennen ihn. Wenn die 
Zeit erfiillt ist, wird uns ganz Indien kennen lernen.‘ 

« Seine Worte machten einen tiefen Eindruck, den ich 
nie vergessen werde. Seit jenem Tage habe ich die sorg- 
faltigsten Nachforschungen angestellt und erfahren, daB es 
in Indien eine gro8e geheime Bewegung zum Christentum 
gibt. Zum Teil ist sie ohne Organisation und umfaBt, wie 
wir alle wissen, Tausende von ernsten Seelen, welche selb- 
standig die christliche Bibel als wahr angenommen haben, 
aber kein offenes Bekenntnis ablegen und die Taufe ver- 
meiden aus Furcht vor Vertolgung. Wir alle kennen solche 
Nikodemuschristen. Aber noch bedeutender als diese sind 
die Tausende, welche in einer weitverbreiteten Geheim- 
bewegung organisiert sind. 

« Hier einige bedeutsame Ejinzelheiten, die ich erfahren 
habe. Die Organisation umfaBt eine sehr gro8e Mitglieder- 
zahl, die tiber viele Teile Indiens zerstreut ist; der gré8te 
Teil findet sich im Siiden. Die Kaste spielt keine Rolle in 
ihrem Leben, und unter ihren Mitgliedern befinden sich 
nach ihren Aussagen einige von den regierenden Fiirsten 
des Landes sowie einige geistige Fiihrer der Nation. Sie 
behaupten, da’ ihr Ursprung in die christliche Aera zuriick- 
geht, in welcher der Apostel Thomas auf einer Predigtfahrt 
nach Indien kam. Sie haben Hunderte von unbesoldeten 
freiwilligen Predigern, die genau so gekleidet sind wie einige 
von den hinduistischen Religionslehrern. Nichts in ihrem 
Aussehen unterscheidet sie von gewissen Typen der hin- 
duistischen Frommen. Sie haben ihre geheimen Versamm- 
lungen, Zeichen und Kennworte. Sie feiern das Abendmahl, 
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aber spenden nicht den Taufritus. Sie haben die ganze 
Bibel, die aus den Originalquellen ins Sanskrit tibersetzt 
ist. Sie betreiben ihre Arbeit im Geheimen und gewinnen 
einen fiir den Anschlu8, bevor sie iiberhaupt nur den Namen 
Christi aussprechen. Es gibt keine Tauffeier und kein 
éffentliches Glaubensbekenntnis. Sie lieben nicht die abend- 
landischen Typen der Kirchenorganisation, in dem Glauben, 
da8 viel einfachere Formen des organisierten Lebens den 
kirchlichen Bediirfnissen im Orient entsprechen. Ihre Form 
der Kirchenleitung ist wesentlich episkopal. Sie beabsich- 
tigen, sich in ganz Indien offen zu bekennen, sobald sie 
fiihlen, daB die rechte Zeit gekommen ist — wenn sie stark 
genug sind, um allem Widerstand zu trotzen. Sie glauben, 
da8 eine religidse Revolution Indien tiberschwemmen wird, 
wenn sie sich bekannt machen, und sie erwarten, da8 ganz 
Indien christlich wird. Die Zeit, so sagen sie, ist sehr nahe.> 
«Glauben Sie, Sahib (d.h. Herr), » fragte Isa Charan 
(der eingeborene Prediger), <da8 der Mann, mit dem Sie 
auf der Station redeten, einer von den Predigern war? > 
«Ich bin davon iiberzeugt, daB er einer war,» ant- 
wortete ich, <ich habe ein kleines, bestatigendes Zeugnis. 
Ich habe erfahren, da8 das letzte Wort im Namen eines 
jeden ihrer Prediger Nand (selig) ist. Als ich den Mann 
auf der Station nach dem Namen fragte, sagte er, er sei 
Sada Nand. » 
< Aber Sahib, > fuhr er fort, < glauben Sie, was Ihnen 
iiber diese organisierte Geheimbewegung erzahlt worden ist?» 
Und ich antwortete: <Ich glaube, es gibt eine solche 
organisierte Bewegung, und viel von dem, was ich gehért 
habe, klingt mir vé!lig wahr. Ich habe jedoch kein Mittel, 
um selbst die Wahrheit von allem, was mir erzahlt wurde, 
nachzupriifen. Ich habe einige intime Informationen von 
solchen erhalten, welche die Sache kennen miissen. Was 
die angegebenen Zahlen betrifft, so kann kein Mensch etwas 
Bestimmtes sagen. Aber ich bin geneigt, anzunehmen, daf 
eine UmwaAlzung im religidsen Leben Indiens entstehen wird, 
wenn die bekannten und unbekannten Mengen der Geheim- 
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selben Standpunkt einnehmen werden wie die anerkannten 
Krafte des Christentums in diesem Lande. » 

« Sahib,» sagte der Mitarbeiter, ganz errétend von 
leidenschaftlicher Anteilnahme, <ich glaube, Sie haben 
recht. Fir Indien zieht ein gro®er Tag herauf. > 

« Ja, mein Bruder,» sagte ich, <und er mag naher 
sein, als irgend jemand von uns es fiir méglich halt. » 

Aus Brenton Thurborn Badley (jetzt Methodistenbischof in 
Bombay), New Etchings of Old India, Board of Foreign Mission, 


New York 1918 (ich verdanke den Hinweis Herrn Dr. E. Liiring, 
Professor am methodistischen Predigerseminar in Frankfurt). 


VERLAG VON ERNST REINHARDT, MUNCHEN 


Wichtig fir das Verstandnis dieses Buches: 


Sadhu Sundar Singh, Das Suchen nach Gott. Gedan- 
ken tiber Hinduismus, Buddhismus, Islam und Christen- 
tum. Ejingeleitet, iibersetzt und erlautert von Friedrich 
Heiler. 80S. Kart. M. 2. 


Missionsinspektor E. Pohl im Missionsbiicherwart April 1925: 
«Der Sadhu schildert in diesem Buche aus eigenster schmerzlicher 
Erfahrung heraus das vergebliche Ringen nach Wirklichkeit, d. h. 
nach Gott, in den groSen Religionen seines Heimatlandes... Er zeigt 
dann, wie allein im Christentum das Suchen nach ,Wirklichkeit der 
Wirklichkeit®’ zum Finden wird... Logische Scharfe, praktische 
Schlichtheit der Sprache (der Visionar!) und gliithende Liebe zu dem 
lebendigen Christus, daneben harter Kampf gegen die moderne bibel- 
kritische Wissenschaft zeichnen das Buch aus. Professor Heiler hat 
uns eine treffliche Uebertragung ins Deutsche geschenkt. Sein Nach- 
wort lehrt uns die Bedeutung des Buches fiir ums verstehen. » 


Friedrich Heiler, Apostel oder Betriiger? Dokumente 
zum Sadhustreit. Mit einem Geleitwort von Erzbischof 
Sdéderblom. XV +191 S. Kart. M. 4. 


Dieses Buch bietet wundervolle Selbstzeugnisse Sundar Singhs 
wie ergreifende Dokumente seiner indischen und europaischen Freunde; 
es bietet zugleich eine schlagende Widerlegung der ungeheuerlichen 
Verdachtigungen des Sadhu durch seine jesuitischen Feinde. 

Erzbischof Séderblom schreibt: « Die Angriffe auf Sundar Singh... 
werden immer unfaf8barer, je mehr man in sein Wesen und Leben 
eindringt. Das hat Professor Heiler mit wissenschaftlicher Grtindlich- 
keit und mit bewundernswerter Miihe gezeigt... Alle Freunde intellek- 
tueller und sittlicher Reinlichkeit sollen Professor Heiler fiir seine 
ritterliche Arbeit danken. > 

Pfr. D. Gustav Benz in <Die Garbe» 5, 1925: «Nachdem uns 
Heiler seine prachtige Darstellung des Lebens, der Persénlichkeit und 
der Botschaft des SAdhu geschenkt hatte, konnte gerade er zu den An- 
griffen am wenigsten schweigen. Seine Untersuchungs- und Vertei- 
digungsschrift fiigt der Biographie nun noch eine besondere wissen- 
schaftlich-kritische Auseinandersetzung, sozusagen eine dokumenta- 
rische Unterbauung hinzu. » 


Friedrich Heiler, Die buddhistische Versenkung. Eine 
religionsgeschichtliche Studie, 2. Aufl., 100 S., Preis M. 2. 


Prof. J. W. Hauer, «Die Lese>, Stuttgart, 1921, Nr. 5: « Heiler 
gehért zu den wenigen begnadeten Gelehrten, die zu dieser inneren 
Kenntnis des Buddhismus durchgedrungen sind. Er besitzt die feine 
Gabe der Einfiihlung in fremde Religionen in hohem Grade. Dabei 
iibt er eine wissenschaftliche Genauigkeit, die Bewunderung verdient; 
was er in der vorliegenden Untersuchung bietet, gehdért auch philoso- 
phisch zum Besten, was je iiber den Buddhismus geschrieben worden ist.» 
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Friedrich Heiler, Die Mystik in den Upanishaden. 
46°S2 MP1s 


Diese Schrift ist eine anschauliche Darstellung der alten brah- 
manischen Mystik, die Sundar Singh in seiner Jugend durchlebt hat. 
Er hat das Beste dieser Mystik seinem christlichen Glauben einverleibt, 
aber alle gefahrlichen pantheistischen Seiten abgestofen. 


Friedrich Heiler, Der Katholizismus, seine Idee und 
seine Erscheinung. Vdéllige Neubearbeitung der schwe- 
dischen Vortrage iiber ,das Wesen des Katholizismus“, 
XXXVIII + 704 S., Preis brosch. M. 13, geb. M. 15. 


Deutsche Volkserziehung, Schulwochenblatt, Stuttgart, 3. April 
1925: «Die ungewdhnliche Gelehrsamkeit des Verfassers, der warme 
Pulsschlag religidsen Empfindens, die glanzende Darstellungsgabe — das 
alles macht das Lesen des Buches zu einem wirklichen Genusse, nicht 
blo8& fiir den Theologen, sondern fiir jeden gebildeten, religids ange- 
faBten Menschen. ... Wie hoch erhaben steht doch dicses Werk tiber 
allen den friiheren wissenschaftlichen, unter dem Namen Symbolik oder 
Polemik bekannten Darstellungen des Katholizismus. > 

Adolf von Harnack, Deutsche Literaturzeitung, 1924, Heft 1: 
«Ich stehe nicht an, dieses Buch... fiir das beste Buch zu erklaren, 
welches wir iiber den rémischen Katholizismus in der Totaliiat seiner 
I’rscheinung und seines Lebens besitzen. > 

Prof. Alessandro Bonucci 7 in < Rivista di Studi Filosofici e Re- 
ligiosi >, 1923, 490 ff.: < Questo libro protestante é il pii completo 
e obiettivo anzi, il migliore di quanti ne furono mai scritti sul catto- 
licismo.... Noi dobbiamo pure riconoscere i singolarissimi pregi di 
questo disegno del cattolicismo.... E un libro insomma che ci rivela, 
come forse nessun altro nemmeno scritto da cattolici, 1’ inesauribile 
richezza del cattolicismo. > 


Friedrich Heiler, Das Gebet. Eine religionsgeschicht- 


liche und religionspsychologische Untersuchung. 5. Aufl. 
XX + 622 S. Preis geb. M. 10. 


Prof. Karl Adam (Tiibingen) in der « Theologischen Revue >, 
28. April 1919: «Im ,Gebet‘ Heilers ist eine derartige Fille sprach- 
lichen, geschichtlichen. psychologischen Wissens aufgespeichert und 
nicht nur aufgespeichert, sondern mit tikerlegener Kraft und fein- 
fiihligster Intuition zu organischer Einheit gebracht, da8 man von 
einem besonderen religionsgeschichtlichen Charisma des Verfassers 
sprechen kann. Unter seinen Handen wird das schlichte Phanomen 
des Gebets zu einem einzigartigen Wunderspiegel der Seelc... Sein 
Werk fiihrt uns in die heimlichste Seele der Menschen aller Zeiten 
und Vélker hinein. Und darum ist nicht nur der Theologe, sondern 
auch der Psychologe und Kulturhistoriker daran interessiert... Kein 
Theologe von Fach kann an diesem Opus grande voriibergehen. > 

Friedrich von Hiigel in < The International Review of Missions >, 
April 1921: «Here is an extraordinary book. > 
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,Aus der Welt christlicher Frémmigkeit.” 
herausgegeben von Friedrich Heiler: 


1. F, Heiler, Katholischer und evangelischer Gottesdienst. 
72S. Zweite umgearbeitete Auflage. M. 1.60. 

2. L. Fendt, Die religidsen Krafte des katholischen Dog- 
mas. 2538S. M. 3, gebd. M. 4. , 

3. K. Fréhlich, Die Reichsgottesidee Calvins. 58 Seiten. 
M. —.80. 

4. H. Bechmann, Evangelische und katholische Frémmig- 
keit im Reformationsjahrhundert, dargestellt an Mart. 
Luther und Teresa de Jesus. 160 S. M. 1.20. 

5. L. Fendt, Der lutherische Gottesdienst des 16. Jahrhun- 
derts. 386 S. M.5, gebd. M. 6. 


6. Grete Liters, Marienverehrung mittelalterlicher Nonnen. 
64S. M.1. 

7. Friedr. Heiler, Sadhu Sundar Singh, ein Apostel des 
Ostens und Westens. 4. stark erweit. Aufl. 15.-20.Taus. 
XVI u. 292 S. Mit 19 Bildertafeln. M. 5, gebd. M. 6.50. 

8. Nikolas v. Arseniew (Lektor der russischen Sprache 
an der Universitat Konigsberg, vorm. Professor der 
Religionsgeschichte an der Universitat Saratoff), Ost- 
kirche und Mystik: I. Vom Geist der morgenlandischen 
Kirche. II. Verklarung der Welt und des Lebens in 
der christlichen Mystik. 1158S. M. 2.50. 


»Christentum und Fremdreligionen“” 
herausgegeben von Friedrich Heiler: 


Band 1: G. van der Leeuw, Professor der Religionsge- 
schichte an der Universitat Groningen: Einfiihrung in 
die Phanomenologie der Religion. 161 S. M. 3.50, 
Lwd. M. 4.50. 

Band 2: Sadhu Sundar Singh, Das Suchen nach Gott. 
Gedanken tiber Hinduismus, Buddhismus, Islam und 
Christentum. Uebersetzt und erlautert von Fr. Heiler. 
94S. M. 2. 

Band 3: Friedrich Heiler, Christlicher Glaube und indi- 
sches Geistesleben (Rabindranath Tagore, Mahatma 
Gandhi, Brahmabandhav Upadhyaya, Sadhu Sundar 
Singh). Im Erscheinen. ca. M. 1.60. 
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Otto Strauss, Prof., Kiel, Indische Philosophie. 286 S. 
Preis brosch. M. 4, in Leinen M. 5.50: 
Christentum und Gegenwart 1925, Nr.1: Alles in Allem, das Buch 
ist zu der heute so viel verlangten Einfiihrung in indisches Denken 
glanzend geeignet. 


J. C. Ghose, Positive Religion. Uebersetzt von Prof. 
Otto Strauss. ca. 480 Seiten. Preis brosch. ca. M. 13.—, 
in Leinen M. 15.—. 


Das Werk wird in der ersten Halfte 1926 erscheinen. Der Ver- 
fasser ist Inder, kennt aber die europdische Literatur genau und setzt 
sich mit ihr auseinander. Darin liegt der eigenartige Reiz des Buches. 


Max Horten, Prof., Bonn, Die Philosophie des Islam 
in ihren Beziehungen zu den philosophischen Weltan- 
schauungen des westlichen Orients, 385 S. Preis brosch. 
M. 4.50, gebunden M. 5.50. 

Neue Zircher Zeitung vom 16. Dez. 1923: «Es ist ein ganz be- 
sonderes Verdienst Max Hortens, uns einen Blick in die Zauberpracht 
morgenlandischer, durch den Islam bestimmter Philosophie erschlossen 
zu haben. Niemand war dazu berufener als er, der sich ihre Ergriindung 
zur Lebensaufgabe gesetzt’ und uns in einer stattlichen Reihe von Ab- 
handlungen eine Vertrautheit mit islamischer Literatur und Geistesarbeit 
bekundet hat, die ihn in die vorderste Reihe der Islamkenner der 
Gegenwart stellt. » 


Fritz Graebner, Das Weltbild der Primitiven. Eine 
Untersuchung der Urformen weltanschaulichen Denkens 
bei Naturvélkern. 176 S. Preis brosch. M. 8, geb. M. 3.50. 


Zeitschrift fiir vergl. Rechtswissenschajt 1925: Wer den Verfasser 
und seine Werke kennt, weiss, dass nur tiefgriindige Gedanken von 
ihm kommen. Sein Verdienst ist es, der Ethnologie erst eine wissen- 
schaftliche Methode gegeben zu haben. 


F. E. A. Krause, Prof. Dr., Heidelberg, Ju tao fo. Die 
religidsen und philosophischen Systeme Ostasiens. 588 S. 
Preis brosch. M. 13, Halbleinen M. 15. 


Theologie der Gegenwart 1924, Nr. 12: Dem Schund auf dem Ge- 
biete der Ostasienliteratur kann nur durch solche wissenschaftlich 
unterbaute Arbeiten entgegengewirkt werden. 


Cornelius, Dr. Friedrich, Die Weltgeschichte und ihr 
Rhythmus. 408 Seiten mit 12 Tafeln. Preis brosch. 
M. 10.—-, in Leinen: M. 12.—. 


« In einer knappen Geschichte aller Kulturen die ewige Erneuerung 
der Volker aus dem religiédsen Erlebnis darzustellen, war meine Auf- 
gabe >, schreibt der Verfasser. 
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